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भूमिका 

आज पृथ्वीमें भयावह उथलं-पुथल मच रहा है। इतता 
ही नहीं है कि कई वलवान्‌ राष्ट्र एक दूस रेसे लड़ रहे हैं भौर 
रेष भी सम्भवतः युद्धही परिधिें आनेवाले हैं, परन्तु जहाँ 
तड़ाई नहीं है वहाँ भो भीतर-भोतर ज्वालामुखी दृददक रहा 
१ै। पूँजीवादने साम्राज्यवादका प्रसव किया। अपने देशमें 
और अपने देशके बाहर जो दूसरोंका जितना ही शोषण कर 
सकता है वह उतनी ही प्रतिष्ठा पाता है। धम्मे, विज्ञान, 
दर्शन, बाढमय, कज्ा--वह सब बातें जो मानव संस्क्ृतिकी 
अमूल्य सनन्‍्तति है, जिन्होंने अरने तेजसे सभ्यताके इतिहासके 
काले धब्बोंको ढक दिया हे-लक्ष्मीपुत्रोंके दबा तेंकी शोभा 
बढ़ानेके उपकरण हैं । जिनके हार्थोमं राजसंचा ननका पवित्र 
दायित्व है, वह वाधनाके दास दो रहे हैं। एक झोर लोकतन्त्र 
देशॉमेंयह अन्घेर मच रहद्दा है, दूसरी ओर अधिनायक तन्त्र 
कायम दो रहे हैं। लोगोंकी स्वतन्त्रता छिन गयी और कोई सिर 
उठानेका साहस नहीं करता। प्रयारफे साधनसे जनताकों यही 
सममाते हैं कि स्वतन्त्रता छिन जानेमें ही उसका कल्याण है । 
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इसके दो-तीन परिणाम देख पड़ते हैं। एक ओर तो उन 
लोगोंमें जो नेतृत्व ले सकते थे, उदासीनता, अकम्मंण्यता 
बढ़ती जाती है। वह ऐसा अनुभव करते हैं कि हाथ-पेर 
चलाना व्यथ है। स्वतन्त्रता, स्वाधीनता, प्रजाके अधिकार, 
जलोकमत आदि शब्द निरथंक हैं, इनका उच्चारण करके अपना 
जी दुखाना पागलपन है। खाना-पीना, मनोविनोद करना और 
चुपकेसे मर जाना--बस जीवनका यद्दी लक्ष्य है | दूसरी ओर 
सामान्य जनता एक अव्यक्त अ्रशान्तिकी शिह्नार हो रही है । 
उसकी भौतिक आवश्यकताएं चाह्दे पूरी भी हो जाती हों पर 
उसके चित्तमें किसी चीज़को भूख बनी रहती हे । यह चीज़ 
क्या है इसे वह स्वयं नहों समझ पातो। वह असन्‍्तुष्ट है 
पर क्‍या चाहती है यह बतला नहीं सकती । उसे इसका पता 
नहीं दे कि स्वतन्त्रताके अभावमें मनुष्यकी आत्मा अरतृप्त 
रहती है, क्‍योंकि स्वाधीनता उसका स्वभाव, उसका स्वरूप है । 

आज भारत रवराज्यके प्रश्नपर विचार कर रहा है । उसने 
राजनीतिक स्वातन्ज्य प्राप्त करनेका संकल्प कर लिया है और 
ऐसी आशा दे कि अनेक विध्नवाधाओंके दोते हुए भी उसको 
अपने त्रकह्ष्यकी प्राप्तिमं शीघ्र ही सफलता, होगी। यहाँ भी 
किसी न किसी प्रकारका अपना राज स्थापित होगा । 

उस राजमें शासनव्यवस्था तो चाहे जैसीदो,पर यहतो आशा 
करनी दी चाहिये कि उसका रवरूप लोकतन्त्रात्मक होगा। परन्तु 
उन भूलोंसे तो बचना द्वी चाहिये जो पाश्चात्य और उनके. 
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अनुयायी प्राच्य देशोंके जीवनको दूभर किये हुए हैं। राज क्‍या 
है, राजका उद्देश्य क्या है, व्यक्तिका राजमें स्थान क्या है, उसके 
अधिकार क्या हैं, इन बातोंको जाननेसे ही इन भूक्लोंसे बचना 
हो सकता है । यह समस्या केवल व्यावहारिक ढंगसे नहीं 
सुलमक सकती । इसकी तहमें कई आध्यात्मिक तत्व हैं। उनके 
समझे बिना इस विषयकी पूरी विवेचना नहीं हो सकती । जो 
कोग 'दशन? के नामसे भागते हैं उनको भो अपनी बुद्धिपर 
थोड़ांसा जोर देना चाहिये। 

मैंने इस पुस्तकमें सभी मुख्य प्रचलित विचारोंका दिग्द्शैन 
कराया है और फिर यह दिखलानेका प्रयत्न किया है कि कौनसा 
सिद्धान्त समीचीन है । यह समीचोन सिद्धान्त मेरी सम्म्रतिमें 
उन दाशेनिक विचारोंपर खड़ा है, जिनको मानव समाज के स/मने 
पहिले पहल रखनेका श्रेय भारतके ऋषिमुनियों और उनकी 
परम्परा पर चलनेवाले तपस्वी विद्वानोंकों प्राप्त दै। सम्भव है 
कि पहिले कभी किसीने इस विषयपर उस प्रकार विचार नहीं 
किया जैसे मैंने किया है। स्थात्‌ इसकी आवश्यकता न पड़ी 
होगी । मुकको तो अपने सामने वह सैकड़ों वर्षका इतिहास-- 
वह लाखों मनुष्योंकी बाह्य और अन्‍न्तर्वेदना, स्वतन्त्रताको 
कुचलनेके वह प्रयत्न, र्वाधीनताके नांमपर वह अपनी आहु- 
तियाँ, जनताको सतानेके लिये धम्म और दशेनका वह तोड़- 
मरोड़--रखना था जो प्राचीनकालके विद्वानोंके समयसे अब- 
तक बीता है। इसलिये जो बात उन्होंने सूत्ररूपसे कद्द दी थी 


( ४ ) 


जपकी लंबी ठपारख्या करनी पढ़ती है। व्याख्या भी ऐसी द्ोनी 
चाहिये जो इस समयकी परिस्थितियोंकों ध्यानमें रखकर की 
गयी हो, अन्यथा उससे आजकलके समाजकों कोई लाभ 
न होगा | 

में नहीं कह सहझूता कि इस प्रयासमें मुकको कहाँतक सफ- 
लता मिली है ।यदि में लोगोंछा ध्यान इस आवश्यक विषयकी 
ओर म्वीच सकू तो भी अपनेको कृतक्ृत्य मान गा । मेरा ऐसा 
टडह विश्वास है कि वेदान्तमुलक आ्राध्यात्मिक सिद्धान्त और 
समाजवादके प्रवतक आचाय्योंके विचारोंदे समनन्‍्वयमें द्वी 
जगवहझ्ा कल्याण है और यद समन्त्रय पूणतया सम्भव है । 
भारतने पहिने भी संस्कृतिके ज्षेत्रयं गुरुपदकों सुशोभित क्रिया 
है। ऐसी झाशा क्यों न की जाय छि वह आगे भी ऐसा करेगा ? 

जबतऊक राजठ्यवस्या ठोक नहों होती, जबतक शांपक 
और शासित अपने-अपने धम्मकों पद्िचानकर उसका पाकज्षन 
नहीं करते, तबतक सच्चा सांस्कृतिक विकास नहों हो सकता । 
सुचारु रूपसे परिचालित राज़ ही वह वातावरण प्रदान करता 
है, जिसमें व्यक्ति अपने बन्धनोंसे छुटकारा पाकर आत्मचितन 
कर सकता है। इसीतिये विरक्त साधुओंको भी, राजव्यवस्थाकी 
ओर ध्यान देना पड़ता है। सामान्य गृदस्थ तो, जिनझछो नाग- 
रिक्ू रूपसे राजडे संचालनके भले-बुरे परिणाम भओोगने हैं, 
इस ओर उपेक्षा नहों ही कर सकते । आज तो ऐसा प्रतीत दो 
रहा है कि स्वाधीनताका सूय्य अस्त हो जायगा। कर देशोंमें 
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उसकी किरणों देख ही नहीं पड़तों, दूसरोंमें भी उसका प्रकाश 
क्षीण पड़ता जा रहा है। ऐसे समयमें उन सब लोगोंका, जो 
मनुष्यकों मनुष्यके रूपमें देखना चाहते हैं, यह कतेव्य दो जाता 
हैं कि इस ओर तत्काल ध्यान दें और सम्यता और संश्कृति- 
को लुप्त होनेसे बचा लें। 


जालिपादेवी, काशी 


२० चेत्र सौर) १९९६ “सम्प्णानन्द 


कुत्ता मकाश 
इस पुसर्तकमें मेरी लिखी “समाजवाद? से कई अवतरण 
लिये गये हैं। ऐसा करनेकी अनुमति देनेके लिये मैं उसके 
प्रकाशक श्री काशी विद्यापीठका ऋणी हैँ । 


“ प्रंथकार 


व्यक्ति ओर राज 
विषयमुख 


व्यक्ति और राजका सम्बन्ध उतना ही पुराना है जितना कि 
व्यक्ति और राजका अस्तित्व । सम्ब-्धका स्वरूप कैसा हो इस 
विषयमें समय-समय पर सिद्धान्त और सम्मतिमें उलट-फेर 
होता रद्दा' है । व्यवदह्दार और उस समयके प्रचलित सिद्धान्तमें 
बहुघा अन्तर देखा गया है। परन्तु ऐसा कोई भी ऐतिहासिक 
समय नहीं मिलता जब प्रत्येक व्यक्ति किधी न किसी राजके 
अन्तगंत न रहा हो अर्थात्‌ किसी न किसी राजसे किसी न 
किसी प्रकार सम्बद्ध न रहा दो । इस व्यापक कथनके कुछ अप- 
बाद भी रहे हैं और हैं। जो लोग अपनी इच्छासे दूसरे मनुष्यों 
को छोड़कर जंगल पहाड़में तपश्चयर्या या किसी अन्य उद्द श्यसे 
चले जाते हैं उनको उस राजसे समूद्ध गिनना, जिसकी भौगो- 


२ विषयमुख 


लिऊर सीमाके भीतर उनका निवासस्थान है, निरथक हैं। परन्तु 
हम ऐसे लोगोंको असाधारण मानते हैं, इनकी संख्या कभी भी 
अधिक नहीं हुईं | सामान्यतः: तो जो मनुष्य किसी विवशताके 
कारण दूसरे मनुष्योंस अलग पड़ जाता है वह फिर समाजका 
अड्ा बनना चाहता है, जबतक उसकी यह इच्छा पूरी नहीं 
होतो तबतक व्याकुल रहता है । वह ज्ञानता है कि वह जिस 
समाजमें जा मिलेगा वह किसी न किमी राज्का अवयव होगा, 
अत: अप्रत्यक्तरूपसे वह किसी न किसी राज्ञका “नागरिक, 
किसी न किसी राजस सम्बद्ध व्यक्ति, बनना चाहता है। जो 
पागल है, जिसका मस्तिष्क काम नहों करता, या जिसकी बुद्धि 
अभी उद्बुद्ध नहीं हुई, उसको छोड़कर सभी, यहांतक कि चोर 
ओऔर खूनी भी, अपनेको किसी राजस बँधा पाते हैं और इस 
चाँधनेवाली डोरको काटनेका प्रयत्न नहीं करते पाये जाते । जो 
लोग कानून तोड़कर जेलोंमें बन्द दोते हैं. वह कुछ बन्धनोंको 
भले ही नापसन्द करते हों, किसी तात्कालिक आवेशमें आऋइर 

कोई उद्दण्डता कर बेठे हां, पर वह भी यह नहों चाहते कि जिन 

ग्वत्वोंको वद्द अपना समभते हैं उनका अपहरण द्वो | वह क्या 

चाहते हैं इसको ठीक-ठीक न कह सकते द्वों पर उनकी भी 
हार्दिक इच्छा यही रहती है कि वह सुधरे हुए राजझे अगहो 
कर रह सके । अतः जो लोग देखनमें अपवाद जान पढ़ते हैं 
वह भी वरतुतः इस व्यापक नियमके बाहर नहीं हैं कि प्रत्येक 
व्यक्ति अपनी इच्छास राजसे सम्बद्ध है। यह बात बबर और 
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सभ्य, सभा प्रकारके मनुष्योंमें पायी जाती है । 

जो नियम इतना व्यापक है उसका कोई न कोई व्यापक 
आधार भी होगा, जिसकी जड़ मनुष्यकी प्रकति और उसके 
जीवनकी आवश्यक परिस्थितियोंमें होगी । मनुष्यके सम्बन्धमें 
ऐपा कद्दा जाता है कि वह एक्राक्ी रद नहों सकता। इसका 
अथ यह है कि एकाकी रहनेसे मनुण्यका जीवन' अपूण रहता 
है उसकी बुद्धिका, उसकी छिपी मानस शक्तियोंका, विकास 
अकेलेमे नहों हो सकता ! राग, ह्व ष, दया, इष्यां, स्पर्धा, क्रोध, 
स्याग, ममता, अपना, पराया, यद सब भाव एकान्तमें उदय 
नहीं हो सकते ओर इनऊ उदय हुए बिना चरित्र खिलता नहीं । 
भावोंके संघषसे ही मनुष्य उन्नति करता है | जहां कई मनुष्य 
होंगे वहीं समाज होगा और जहां समाज द्ोगा वहीं नियंत्रण 
डोगा । नियंत्रण दी राजक्ा मूल हे । जो विपथगामी द्वोगा, 
अथोत्‌ ज्ञो समाजमें प्रचलित दब्तूरोंके विरुद्ध आचरण करेगा या 
करना चाहेगा, उसको दण्ड देना होगा, रोकना होगा। दो ऋग- 
डनेवालोंमें कभी-कभी निशणय भी करना होगा । यदि सब लोग 
पूणुतया मनमाने रहने लगें तो मात्स्यन्यायने समाज नष्ट हो 
जाय और सबकी उन्नति, जो साथ रह कर हो हो सकती हे, 
बन्द हो जाय । इसो प्रकार कभो-कभो दो समाजों, सनुष्योंकी 
दो टुकड़ियोंमें, मछली मारनेकी जगह, गाय, भेड़, बकरी, चराने 
की जगह, उबरा भूमि इत्यादिके लिये विवाद हो सकता है। 
यह विवाद या तो बात-बीतसे तय होगा या लड़कर। दोलनां 
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अवस्थाओंमें संघटनकी, किप्ती न किसी प्रकारकी राजसत्ताकी 
आवश्यकता दोगी तात्पय यह हैं कि राजकी सत्ताके बिना 
मनुष्य अपूर्ण और अविकसित रहता और अपनी रक्षामें अ्स- 
मथ होता | इसका परिणाम यह होता कि या तो मनुष्य जाति 
नष्ट हो जाती या मनुष्य मनुष्य न बन पाता और शेर-भालूकी 
भांति जंगली पशुमात्र रह जाता। राज और व्यक्तिक्के सम्बन्ध की 
तहमें यही बात है | इस प्रवृत्तिका यह परिणाम होगा कि जहां 
कहीं मनुष्य होंगे, चाहे बहुतसे मनुष्य एक नये टापू पर छोड़ 
दिये जाय॑, वहां राज भी होगा। 

आरम्भमें राजका जो रूप होगा उसे 'पुलिसराज” कह सकते 
हैं। न केवल जंगली देशोंमें वरन्‌ सभ्य देशोंमें भी बहुत 
दिनोंतक राजका न्यूनाधिक यही स्वरूप था। शासनपद्धतियाँ 
विभिन्‍न प्रकारकी थीं, पर राजका जो धर था, वह जो कतंव्य- 
पालन करता था, वह वही था जो संक्षेपमें पुलिसका काम 
है। लोगोंको आपसम लड़ पड़नेसे रोकना, यदि लड़ ही 
पड़े तो छुड़ा देना,जो समाजके प्रचलित दस्तूराकों तोड़नेका 
विचार रखता हो उसे रोकना, जो न रोका जा सके उसे 
पकड़कर द्ण्ड देना ताकि वद्द भी सेभमल जाय और ऐसा काम 
न कर सके और दूमरे भी डरकर रुक जायं। यह राजका 
मुख्य काम था। एक और काम था। यदि कुछ लोग लड़ना 
न चाहें और उनमें किसी बात५र विवाद द्वो जाय तो पत्ष- 
पात किये बिना उनका भंगड़ा चुका देना। यह तो भीतरकी 
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बात हुईं। अपनी सीमाके बाहर भी राजका काम पुलिसका 
ही था। उसे इसज्िये सतक रहना पड़ता था कि कोई दूसरा 
राज आक्रमण न कर दे। राजको सारी शक्ति इन्हीं कामोंमें 
लगती थी । वह जो कुछ करता था वह घूम-फिरकर इन्हीं 
उद् श्योंकी सिद्धि लिये होता था। डन्रऊे गुण-दोष इन्हों 
उदद श्योंके कारण उत्पन्न होते थे। उपक्री सफन्नता असफल्न- 
ताकी नाप इन उद्द श्योंकों पूर्तिसे हो होती थो । ऐसी अवस्थामें 
व्यक्तिकी परिस्थिति भो सीधी थी। राज उसके लिये थोड़ा 
कम करता था और उसपसे थोड़ा काम लेता था । एक संकुचित 
क्षेत्र: बाहर राज उप्तसे न तो यह पूछता था कि तुम क्‍या 
करते हो, न उसऊे काममें साधक या बाधक बननेका प्रयत्न 
करता था । दोगों ओरसे एक सीधा समभौता-सा था। इस 
दशामें अपना कतेव्य और अधिकार सममना सुगम था । 

पर अब वह अवस्था नहीं रही । आज राजके काय्यक्षेत्रका 
विस्तार बहुत बढ़ गया है। राज़ अपने पुराने कतेव्यों को भूज़ा 
नहीं है । आज भो वह लड़ाई दंगेको रोकता है, कानून तोड़ने 
वालोंको सजा देता है, लोगोंके दीवानी फोजदारी भूगड़ोंको 
निपटाता है। इतना ही नहीं, उसका न्यायविभाग स्त्रय॑ं उसके 
विरुद्ध निर्णय देता है। राज मुद्दे ही नहीं, मुद्दाइलेह भी 
बनाया जाता है। न्‍्यायानयोंको किसी किसी अआवस्थामें यह भी 
निणेय करनेका अवसर मिलता है कि जिस कानूनके अनुसार 
मुक़दमा चल रदा है उस्ते बनानेका राज़को अधिकार था भो 
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या नहीं । झाजस सौ बंप पहिले यह बात प्रायः असम्भव 
थी। उप्त समय यदि राजपर कोई रोक थी तो वह धम्म- 
शासत्र की : क़ानूनके वेघ अवैध या यों कहिये कि उचित अनु- 
चित होनेकी अन्तिम कसौटी इश्वरप्रेरित आम्नाय द्वी--चाहे 
सम्प्रदाय विशेषम उसका कुछ भी नाम हो--हो सकता 
था। पर केवल न्यायके सम्बन्धमें राजके काय्यक्षेत्रका विस्तार 
नहीं बढ़ा है। आज शिक्षापर भी राजहा न्यूनाधिक नियंत्रण 
है, राज रुपया दता है, राज ही निश्चय करता है कि भावी 
नागरिकको किस ढंगकी शिक्षा दी जाय, शिक्षकोंकी नियुक्तिकी 
भी देखरेख राज करता हे। राज अस्पताल बनवाता हैं; 
सड़क बनवाता है, तार, डाक, रेल, बेतारका प्रबंध करता 
है; राज ओद्योगिक शिक्षा दिलवाता है, उद्योग और व्यवसायके 
लिये साधन प्रस्तुत करता है, कच्चे माल और बाज्ञारोंकी 
खोजमें विदेशोंपर कब्जा करता हैँ, दूसरे देशोंस लड़ाइयाँ 
मोल लेता है, स्वयं व्यवसाय करता है; थिएटर, सिनेमा, 
रेडियो, सावजनिक उद्यान आदिके द्वारा मनोरंजनकी सामग्री 
इकट्टी करता है; मालिक और नौकर, जमीनदार और किसान, 
पूजीपति और मज़दूरहे वीचमें पंच बनता है: वस्तुओंकी 
दूर और मकानके किरायेक्रो तय करता है; पूज्ना-पाठ तकमें 
पूरी सरबच्छन्दता नहीं रहने देता । यदि देखा जाय तो आज 
जीवनका ऐसा स्यात ही कोई अंश होगा जिसपर राजका 


कुछ न कुछ दखल न हो । 
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परन्तु आजका व्यक्ति भी पहिले जेसा सीधा सादा व्यक्ति 
नहीं हे । यह ठीक है कि वह अब भो उन्हीं मानस विकारोंसे, 
उन्हीं राग, द्व प, मत्सर, काम, क्रोध, लोभ आदि मनोभावोंसे 
प्रेरित होता है जो उसके पूवज्ञोंके प्रेरक थे। पर अब जीवन 
उतना सरल नहीं रह गया। बढ़ अब भो अपने पड़ोसियों 
ओर विदेशियोंके आक्रमणोंसे बचना चाहता है, उसे अब भी 
अपने बालबच्चे प्यारे हैं. पर आज़ उसऊेे गल़ेमें कई प्रकारकी 
डोरें बँध गयी हैं। वह सम्भवतः हिन्दू, मुस्लिम, ईसाई 
आदि किसी सम्प्रदायका अद्गज हे। वह या तो मजदूर है या 
किसी मिलका मालिक या मनजर या किसी बंक या अन्य 
प्रकारकी कम्पनीका संचालक; बह या तो किसान है या 
जमीनदार; वह किसी दफ्तरभें नौकर हैं या अध्यापक है । 
उसकी यह विभिन्‍न हँसियतें एक दूसरेसे टकरातो हैं। हिन्दू 
होउके नाते उसे अन्य मतावलम्बियोंकी अपेक्षा हिन्दू मात्रको 
अपना भाई समभाना चाहिये पर जमोनदार होने ते वह अपने 
द्िन्दू किसानोंके हितोंका विरोधों है। व्यापार व्यवसायके 
क्षेत्रमें वह विदेशियोंसे लड़ता है पर विद्या या कलाई ज्षेत्रमें 
उनके सहयोगका इच्छुक रहता है । जहाँ हेतियतों और उनसे 
उत्पन्न परिस्थितियोंका ऐसा संघषे हो वहाँ अपने कतव्यक्ो 
निश्चित करना बड़ा कठिन होता है। रात्र व्यक्तिके जीवनको 
अनेक अवसरोपर अनेक रूपोंमें, ऐवे रूपोंमे जो कभी-कभी 
एक दूसरेके बिरोधों प्रतोत होते हैं, प्रभावित करता है और 
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व्यक्तिक अपने जीवनमें परे-पदे राजका मुँह ताकना पड़ता 
है और उसके रुख़के अनुसार आचरण करना पड़ता है । 

ऐसी अवस्थामें राज ओर व्यक्ति सम्बन्धके क्या आधार 
हों इसका निश्चय करना थोड़ा कठिन हो जाता है परन्तु 
इसकी आवश्यकता कम नहीं होती। इस विषयपर विद्वानोंने 
बहुत विचार किया है ओर अनेक पिद्धान्त हैं | जिस समाजमें 
जो सिद्धान्त मान्य होगा उसमें उस्ीरे अनुखार शासनपद्धति 
और दूसरी सामाजिक संस्थाएँ होंगो। 

ऊपर मैंने बराबर 'राज' शब्दक्ा प्रपोग किया है। उसका 
अथे भी समझ लेना चाहिये। जहाँ मनुष्योंके अनेक प्रकार झे 
संघटन होते हैं, वहाँ राज भी उनमेंप्ते एक है। प्रत्येक संघटन 
किसी न किसी उद्दे श्यक्री सिद्धि ऐे लिये होता है । शिक्षण > लिये 
जो संघटन होता है उपका नाम शिक्ञालय, विद्यालय या स्कूच 
है। उपमें कुड् लोग शिक्षक, शेष छात्र होते हैं। इपी प्रकार 
शासन के लिये जो संघटन होता है उसका नाम राज है। उसमें 
कुछ लोग शासक, शेष शासित होते हैं | राज 5 लिये कोई निय- 
मित क्षेत्रफल निर्धारित नहों है। वह एक देशमात्रमें सीमित हो 
सकता है, कभी-कभो एक देशके टुछड़े तक हा परिप्तित रद्द 
सकता है और कई देशोंपर भी फेत्ना हो सऊता है | उप्तके रूपों 
अर्थात्‌ शासन-पद्धतियोंमें भेद होता है। फ्रांसमें प्रज्ञातंत्र है, 
ब्रिटेनमें नियमित राजतन्त्र है, सऊदी अरबमें अनियन्त्रित राज- 
तन्त्र है, पर यह सभी राज हैं । हैदराबाद, काश्मीर, ग्वालियर 


व्यक्ति और राज ९ 


आदि भी राज हैं। इन सबके निश्चित क्षेत्र हैं, सबका मुख्य 
उह श्य शासन है, सबमें सकार--चाहे बहू एक व्यक्ति हो चाहे 
कुछ व्यक्तियोंका समुह-है, सममें प्रजा है। प्रजाकी संख्या 
अधिक है, सकोरकी थोड़ी ! राज अनेक प्रकारके काम देशझे 
भीतर और बाहर करता रहता है | इसके लिये उसके जो अधि- 
कार होते हैं उन सबकी समष्टिका नाम 'प्रभुत्तन' है। जिम राज 
की शक्ति पूर्णतया अक्ुुण्ठित है, वह पृूण-+भु अथवा स्वतंत्र, 
स्वाधीन, राज है । जिसको शक्ति विदेशो-दबाव या किसी अन्य- 
कारणसे संकुबित है वह अल्प-प्रभु, पराधोन-राज दे । 

यह तो स्पष्ट ही है कि सरकारके बिना प्रजा और प्रजाकं 
'बिना सरकार नहीं रह सकती। इन दोनोंमें अन्योन्याश्रय है 
और दोनोंकों समष्टि राज है अतः: नियमतः राजका किया हुआ 
प्रस्येक काम सकोर और प्रजा दोनोंका किया हुआ है, उसके 
लिये दोनोंका दायित्व है | परन्तु वस्तु ध्थिति यह है कि राजके 
नामपर जो काम होता है उसे घकरार हो करतो है। वह राज्य, 
अवधथात अपने अविक र-चषेत्र 8, भोतर राजके नामपर प्रज्ञाको 
जिधि-निषेवात्मक आज्ञाएं देतो है ओर राज्यके बाहर राजको 
प्रतिनिधि क्रे रूपमें दूसरे राजोंसे यथामिप्त व्यवद्वार करतो है । 
इसलिये व्यवहारमें सकोर शब्द रक प्रकारसे राजका पण्योंय- 
वाची हो जाता है| वस्तुतः दोनों एक हो पदार्थ नहों हैं । अनेक 
'प्रकारके उथल-पथल होते रहते हैं फिर भो राजको सत्ता बनी 
रहती है पर साकार तो आये दिन बदला करतो है। भात्र जड़ा 
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नरेशका सिक्का चलता है कल वहां लोकतंत्र स्थापित हो सकता 
है पर इससे राजके अस्तित्वमें कोई अन्तर नहीं पड़ता। यह 
भेद ध्यानमें रखना चाहिये 'फर भो यह सच है कि साधारणत:ः 
व्यवहारम राजका अथ सकार ही होता हैं | 

जैसा कि मेंने ऊपर लिब्ा है सरकार राजक! एक अंग है 
फिर भी उसके कार्मोंका दायित्व पूरे अंगी अथोत्‌ सारे राज 
पर आता है। दूसरे शब्दमें सकारके किये कार्माकी जबाव- 
देही प्रजाउर भी आती है। इसलिये यह भो आवश्यक हो जाता 
है कि यह बात निश्चित हो जाय कि प्रजावग, दूसरे शब्दोंमें 
जनता या नागरिक समुदाय, शासितोंकी समष्टिका कोई अवब- 
यव अर्थात्‌ कोई व्यक्ति कहां तक और किस अवस्थार्म राज 
अथात्‌ सकारके कार्मोका उत्तरदायित्व अपने ऊपर ले । यद बात 
तय द्टोनी चाहिये कि वह कब और किस प्रकार ऐसे दायित्वकों 
ओड़्ना अस्वीकार कर सकता है | इसी बातकों दूसरे शब्दोंमें 
यों कहेंगे कि उसके और राजके बीचमें जो सम्बन्ध है उसका 
स्वरूप निश्चित हो जाना चाहिये | 

यह समस्या केवल व्यावहारिक उपादेयताके आधारपर 
नहीं सुलक संकती . व्यवहारकी बात तो यह है कि सकोरकी 
सदेव यह इच्छा रहेगी कि प्रजा बिना कान-पूँछ दिलाये उनको 
बातें मामटी जाय और उसके किये हुए सभी का्मोका भार 
अपने ऊपर लादती जाय। व्यवहारमें प्रजा प्रायः ऐपा ही 
करती भी है पर कभी कभी सकारकी कोई बात थोड़े या बहुत- 
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व्यक्तियोंको नहीं भाती और यदि वह बलशाबनी हुए तो उनकी 
इच्छा पूरी होकर रहती है । पर इससे केवल एक विशेष बला 
टल जाती है, मेघ घिरे ही रहते / । यदि प्रश्तको सुलमराना हे 
तो उसपर सैद्धान्तिक रूपसे विचार करना होगा। किसी एक 
राजके किसी एक व्यक्तिका प्रश्न नहीं है, न किसी अवसर 
विशेष $ कतंठ्या-कतंव्यक्रा निशणुय करना है। यथासम्भव देश: 
कालस ऊपर उठकर यह देखना है कि राज ओर व्यक्तिमें केसा 
सम्बन्ध होना चाहिये जो उभयके लिये श्रेयस्कर हो ! 

में पहिले भी कह चुका हैँ कि आज इस भ्रश्की ओर 
ध्यान देना पहिलेकी अपेक्षा अधिक आवश्यक हो गया है 
क्योंकि समस्या पहिलेसे जटिल हो गयी है। आजसे दो सौ 
वध पहिले, भारतके देशी रजवाड़ों तकमें भी, बात बहुत 
सीधी थी। प्राचीनकालऊे विद्वा्नने राजके सम्बन्धमें जो 
कुछ छानबीनकी थी वह विस्मृत हो गयी थी। राजका 
किसीको खयाल भी नहीं था। जो कुछ था वह राजा था। 
फ्रांसकफे बादशाह चौदहवें लुइने जिस बातको स्पष्ट शब्दोंमें 
कहा था ( ल एताः से म्वा--राज: में राज हूं) उसे सब ही 
मानते थे। राजकी बात भली लगे या बुरी पर उसके हाथमें 
शक्ति थी अत: उसकी आज्ञा मान्य थी | यदि उससे कुढ़कर 
बतवा हुआ ओर दूसरा राजा या राजवंश वैठाया गया तो 
वह भी उतना ही मान्य हो गया। देश और विदेशमें सारी 
जिम्मेदारों राजाडी थी। प्रजा यश अपयशको भागी नहीं 


१२ विषयमुख 


थी, उसका कोई दायित्व नहीं था । 

आज अवस्था दूत्री हो गयी है । जो कुछ कहा या किया 
जाता है वह राजके नामपर और राजका मुख्य अक्ल प्रज्ञा 
दे,अत: अत्येक कामके लिये दशम और विदेशमें उसकी भी जिम्मे- 
दारी हो जाती है। शासकोंके सिरपर दोष मढ़नेस छुटकारा 
नहीं हा सकता। फिनलैण्डमं कुल पेंतीस लाख प्राणी बसते 
हैँ। शासन जिन लोगोंक हाथमे है वह वहांकी बहुमूल्य खानों 
ओर जंगल्ों# स्वार्म) हैं। पर जब छोटासा फ़िनलैण्ड दस करोड़ 
जनसंख्या वाज्ने रूससे लड़ाया गया तो इन शासकोंक निज्ञी 
क्षति-लाभका नाम नहीं लिया गया । जनताकी स्वाधीनता और 
राजके हितकी हो दुद्दाईं दी गयी। अमेरिकाके संयुक्त राजमें 
समाजवादियों, विशेषत: समष्टिवादियों, को पीट देना, न्‍्याया- 
लयोंमें उनको सफाईका ठीक-ठीक अवसर न देना, देशसे 
निकाल देना, फांसीपर लटका देना-यह सब राजके हितके 
लिये क्रिया जाता है। प्रशान्त महासागरऊ दूसरे किनारेपर 
'रूसमें पु जीवालोंे साथ ठोक ऐसा द्वी बर्ताव करनेसे राजका 
हित होता है । भारतमें राजका हित आज इस बातमें माना 
जा रहा है कि बहुतसे नवयुवक शिक्षित भारतवासी जेलोंमें 
डाल दिये जायें, नज़रबन्द कर दिये जायें, देश छोड़कर चले 
जायें। न ब्रिटेनकी प्रजा अपने राजा या मन्त्रियोंके लिये 
लड़ती है, न जमनीकी प्रजा हिटलरके लिये, न परतन्त्र 
भआरतकी प्रजा अपनी बिदेशी सकारके लिये। कहा जाता है 


व्यक्ति और राज १३ 


कि यह सब राजके हितके लिये लड़ रहे हैं। इस चक्‍करमें 
डालनेवाली परिस्थितिमें यह समझ लेना अनिवाय्यतया 
आवश्यक हो जाता है कि राज और व्यक्तिमें बस्तुतः क्‍या 
सम्बन्ध है । 

इस अध्यायके आरम्भमें मेंने लिखा है कि ऐतिहासिक 
कालमें मनुष्य राज्यों संघटित पाये जाते हैं। इसका तातपयें 
यह है कि अति प्राचीन कालमें सम्भवत: राज़ भी न रहे होंगे । 
किसी न किसी प्रकारका सामाजिक संधटन और नियन्त्रण 
तो रहा होगा पर उसका विकास राजमें न हुआ होगा | 
समाजवाद' में मेंने इस विषयपर संक्षेपमें यों लिखा है:-- 

यह मानने की कोई आवश्यकता नहीं है कि राज 
प्ृथ्वीके आदिकालसे या यों कहिये कि प्रृथ्वीपर मनुष्यके आनेके 
समयसे चला आता हैं । इसका कोई प्रमाण नहीं है । यद्द तो 
ठीक ही हे कि आरम्भकालसे द्वी मनुष्य छोटी बड़ी दुकड़ियोंमें 
रहते होंगे । मनुष्य जैसा प्राणी, जिसको न दाँतका अवल्ञम्त है 
न पब्स्जेका, किसी अन्य उपायसे बनेते पशुओंसे अपनी रक्षा कर 
नहीं सकता था। यह भी निजिवाद है कि जहाँ दो व्यक्ति एक 
साथ रहते हैं वहाँ भी आपसमें बरतनेके लिए कुछ नियम बन 
जाते हैं। अतः प्राचीन कालके मानव समुदाय भी आपसक 
व्यवद्दारके लिए कुछ न कुछ नियम अवश्य रहेहोंगे। पर न 
तो ऐसे समुदायोंको राज कद्द सकते हैं, न उन नियमोंको 
कानूनका नाम दिया जा सकता है । पणु-पत्ति्मोंके भी समुदाय 
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होते हैं पर उनको कोई राज नहीं कहता । आत्मरक्षाकी सहज 
प्रवृत्ति समुदायके राजनीतिक जीवनको रक्षा करती है। भेंसों 
और गायोंके कुण्डपर जब किसी बनेते दिख पशुके आक्रमणकी 
आशइक्ला होती है तो बछुड़ों और गायोंकों बोचम करके सब 
नर घेरा बाँधकर खड़े हो जाते हैं ताकि शत्रु जिधरसे आये 
ससे सींगोंका सामना करना पड़े। घोड़े और गधे पिछली 
टाँगोंको बाहर करके खड़े होते है. त।कि शत्रुक्नी लात मार सके। 
आरम्भमें मनुष्यके जीवनमें इससे अधिक राजनीतिऊा समावेश 
नहीं था। सावेजनिक शत्रुओंका सामना करनेके लिए सहज 
प्रवृत्ति सबकी खड़ा कर देती थो । कोई न कोई नेता भी रहता 
होगा । भेड़ियोंके गोलमें भी जो भेड़िया अधिक बलवान और 
चतुर होता हूँ वह स्वतः नेता बनज़ाता हैं ओर दूसरे उसके 
पीछे पीछे चलते हैं। पर इसमें न कोई संघटन है न नेताके 
देवी आधिपत्व माननेकी बात है, न उसकी आज्ञाको अनिवाय- 
तया मानना है । प्राचीन मनुष्य समाजम भी ऐसा द्वी रहा 
होगा । पशु-पक्षियोंमें भी आपसमें बरतनेके नियम होते दें. और 
जो उन नियमोंकों तोडता है उप्ते सब मिलकर दण्ड देते हैं । यों 
कह सकते हैं कि उस पशु या पक्षिसमुदाय दा लोकमत नियमके 
उल्लंघन करनवालेको दण्ड देता है। यह नियम समुदायके 
अनुभवके आधारपर आप ही बन गये हैं अ्रथांत्‌ इनके पालनसे 
समुदाय सुव्यवस्थित और चिर जीवी रह सकता है अतः यह 
समुदायके प्राय: प्रत्येक प्राणीकी मन:प्रवृत्तिऊे अविच्छेय अंग 
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हैं। परन्तु कानूनमें यह बात नहीं होती । कानूनकी परिभाषा 
यह हे कि वह ऐसी श्राज्ञा -होती है जिसके साथ दण्ड लगा 
होता है । चोरी मत करो, अन्यथा अमुक अमुक दण्ड पाओगे!' 
यह कानूनका रूप है। पशु-समाजमें ऐसे कानून नहीं होते, 
प्राचीन समनुष्य-समाजमें भी नहोंगे, क्‍योंकि कानूनके लिए 
कोई बनानेवाला, नियामक, आज्ञा देनेवाला चाहिये। ऐशथा 
नियामक न पशु-समाजमें है, न पुराने मनुष्य-समाजतें था। 
यह नहीं कह सकते कि कानून उन प्राकृतिक नियमोंके समान 
हैं जिनस समुदायकी रक्षा होती हैं, इसलिए वह सबके हृदयमें 
आप ही उत्पन्न हो जाते हैं। “चोरी न करो? तो स्यात्‌ ऐसा 
नियस माना जाता पर 'तड़कपर अपने बाय हाथ चलो” मनुष्य- 
समुदायके लिए प्राकृतिक नियम नहीं है । यह तो किसी निया- 
मकका द्वी बनाया हुआ है। 

यह अवस्था कबतक चली गयी यह नहीं कहा जा सकता 
पर बुद्धिप्रधान मनुष्य पशुपक्षियोंकी भाँति सदा एक ही अव- 
थामें तो रह नहीं सकता था । उसने कच्चे मांसकी जगह पका 
भोजन खाना सीखा, खेती करना सीखा, पशु पाले, मकान 
बनाये, प्ृथ्वीर गर्भ से खनिर्जोको निकालना और उनको गल्ञाना 
तथा ढाज़्ना सीखा । मनुष्य-समुदायका स्वरूप जटिल और 
जटिलतर द्ोता गया । श्रमविभाग हुआ । कुड्ध लोग एक काम, 
कुछ दूसरे काममें लगे | इसका परिणाम यह हुआ कि जहाँ 
पहिले सब बराबर थे, वहाँ अब्र सम्पत्ति वैषम्य हो गया। 


१६ विषयमुश्र 


किसीक पास अधिक सम्पत्ति थी, किसीके पास कम । स्वभा-- 
बतः वह छ७ोग अधिक सम्पन्न थे जिनके पास भूमि थी । उनकी 
बराबरी यदि कर सकते थे तो वही लोग कर सकते थे जो 
भूलोकका स्वलकिसे संबंध जोड़ सकते थे। थह पुरोहित सब- 
श्रेष्ठ थे | कहनेका त|त्पय यह है कि समुदायमें आर्थिक वेषम्य 
उत्पन्न हुआ। इसके साथ हँपियत, दर्जे भी वैषम्य हुआ । 
यह ऊँचा है, यह नीचा है ऐसा भाव रढ़ होने लगा। जहाँ 
पहिले कोई बलवान वर्याक्त कभी कभी श्रपनसे दुबलोंको कुछ 
तग कर लेता होगा वहाँ अब बलवानॉका वर्ग बन गया और 
इस वगने दूसरोंको उत्पीड़ित करना आरम्भ किया | अब 
नेतृत्व भेड़ियों या प्रादीन मनुष्योंकी भाँति अपनी चतुरता या 
अपने बाहुबलके आधारपर नहीं मिलता था वरन्‌ अपने वगके 
आधारपर । यही संस्कृत ग्रंथ में 7शस्त 'अभिजन बल है। इधर 
उत्पीडकोंसे अपनी रक्षा करनेके लिए दुसरोंको भी क्रिक्र हुई । 
यदि यह वगयुद्ध यों ही अव्यवस्थित रूपसे चला जाता तो 
उत्पी डितोंका तो संहार हो ही जाता, इसके बाद उत्पीड़क भी 
खत्म हो जाते और समुदाय ही न रद्द जाता । ऐसी परिस्थितिमें 
राजका जन्म हुआ है। 
पुराणोंमें राजकी उत्पत्तिके सम्बन्धमें जो कथा दी है वह 
भी इसी बातका समर्थन कर ता हैं। ऐसा लिखा है कि पहिले 
कोई राजा न था । लोग आपसमें मिलकर रहते थे । परन्तु कुछ 
दिनोंके बाद यह अवस्था बदली। बलवान लोग दुबलोंको 
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'मात्स्यान्यायेनः खाने लगे अर्थात उसी प्रकार खाने लगे जिस 
प्रकार बड़ी मछलियाँ छोटी मछलियोंको खा जाती हैं। यह 
रूपक ध्यान देने योग्य है । शोषक और शोषितमें यही मात्स्य- 
न्याय बरता जाता है। युक्तप्रान्तके कई बड़े ज्मीनदार कृषकों - 
को अपना “आद्वार! कहते सुने गये हैं। अस्तु, इस परिस्थितिसे 
त्रस्‍्त ट्ोकर सबने मनुसे प्राथना की कि आप दमारे राजा 
बनिये । इस श्रकार प्रथम राजकी सृष्टि हुई । 


<्ण्पै० कु 


कद 


अध्यात्मवाद 


इस विषयमें जितने सिद्धान्त प्रचलित हैं उनमें सबसे 
पहिला स्थान अ्रध्यात्पवादका है । इसका काग्ण यह नहीं है कि 
यह सबसे पुराना हैं बरन्‌ यह कि इसके संबद्ध न और 
प्रचारमें बड़े-बढ़े विद्वानोंने भाग लिया है और किसी न किसी 
रूपमें इसका दूसरे वादोंपर भो प्रमाव पड़ा है । अधिकांश 
सरकारोंको भी यह अभिमत हे । अब वद्द काल तो है नहीं 
जब, स्मृतिके शब्दोंमें, सकार अपने लिये 'नाविष्णु: पृथिवी: 
पति: ( प्रत्येक राजा-सकार--विष्णुका स्वरूप हैं) जैसे 
किसी वाक्यकों पेश कर सके। हमको इश्वरसे अधिकार मिल्ञा 
है, हमसे कंबल वही जवाब तलब कर सकता है, ऐसा कहनेसे 
आजकल काम नहीं चलता। इसलिये किसी दूसरे शास्त्रीय 
आश्रयकी आवश्यकता पड़ती दै। आश्रय भी ऐसा चाहिये 
जो किसी सम्प्रदाय विशेषका अज्ञ न हो, जिसको आस्तिक- 
नास्तिक सभी स्वीकार कर सके, जिससे सकारी स्वच्छुन्द्रताको 
सहारा मिन्न जाय, परन्तु साथ ही उसपर पदों भी पड़ सके, 
जो उसकी क्ररताको मधुरतामें परिणत कर सके, फमसे कम 
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विरूपकों सुन्दर बनाकर दिखला सके। यदह स्मरण रखना 
चाहिये कि जिन लोगोंने इसका बत्तमान रूप दिया है वह 
राजपुरुष या सकारी अहलछार न थे। उनका राजही निरं- 
कुशताके समथनमें काई अपना स्वाथ न था। वह ता 
दाशनिक विद्वान थे। हाँ, यह ठीकऊ हैं कि उनपर, विशेषत: 
इस मतके प्रवतकू हेंगेलपर, तत्कालीन परिस्थितियों का प्रभाव 
पड़ा था। हेगेल जमन थे। उन्होंने नेपोलियन समयकरे 
दुल्ली, दुबत्न, छिन्नभिन्‍्न और आशभ्यन्तर कलहते जजर 
जमनीको देखा। वह चाहते थे द्लि वह पुनः उन्‍नत, बलवान 
ओर प्रजाहित-साधतमें समथ हाो। इस भावनाका उनेकी 
विचारबारा पर निःसन्देह प्रभाव पड़ा। अगने विवारोंके 
निष्कृष स्वरूप उन्होंन जो सिद्धान्त स्थिर किया वह जमेवीे 
तत्कालीन शासकोॉंका! भो अमभिप्रत था। उन्होंने उको अपनी 
राजनोतिका आधार बनाया | यह अध्वात्मवादके जन्मक्रो कथा 
है। पर वह जमनोदह संकुबित घरेमें देरतक न रदा । थोडे 
ही दिनोंमें उप्ने मोगालिक सीमाओंका उल्लंघन कर दिया 
ओर साव वौम बन गया । 

चाणक्यको भाँति हेगतल्न मुख्यतः: राजशास्त्रों नथे। उनका 
राज-विषयक पिद्धान्त एक गोण वस्तु था। उनकी प्रधानकृति 
तो उनका दाशनिक या आध्यात्मिक आदशवाद, संक्षेपत:ः 
अध्यात्मवद था। यद इस पुस्तकका प्रधपत्त विषय नहों है, फिर 
भो इसका संक्तेतः उल्लेख करना ल्ाभप्रद होगा । 


२७ अध्यात्मवाद 


हेगेलने अपने पारिभाषिक शब्द युनानके तकशास्त्रसे लिये 
हैं । उनका कद्दना है कि जगत॒का विकास एक विशेष प्रण्यालीके 
अनुसार हुआ है जिसके द्वन्द्ववाद कहते हैं। इस प्रणालीको 
किसी पुरुष विशेष, किसी इश्वर, ने अपने संकल्पसे नहीं स्थिर 
किया, प्रत्युत यह जगतका, जगत॒के उपादान कारणका, उस 
पदार्थंका जिससे जगनका विकास हुआ है, धम्म है, स्वभाव हैं 
जो अन्यथा हो ही नहीं सकता। इस भ्रणालीका परिवतित होना 
वैसा ही असम्भव है जैसे अरि-से दाहकताघमेका पृथक होना। 
किसी वस्तु-विशेषको किसी क्षण-विशेषमें लीजिये। उस समय 
उसकी जो अवस्था होगी वह हँगेलवी परिभाषामें वाद” कहला- 
येगी। दूसरे द्वी क्षणमें, या यों कहिये कि आपके निरीक्षण 
क्षणम ही, वाद अपनसे विपरीत अवम्थाको अभिव्यक्त करता 
हे । इस विपरीत अवस्थाको 'प्रतिवाद' कद्दते हैं। तीसरे क्षण में 
वाद ओर ५तिवादके संयोगसे एक नयी अवस्था उत्पन्न होती 
है जिसे 'युक्तवाद! कहते है । अब यह युक्तवाद स्वयं उस वस्तु 
का नया रवरूप अथोत्‌ नया वाद हो गया। यह अपना प्रति- 
वाद ओर बाद्वाले क्षणमें नया युक्तबाद उत्पन्त करेगा । यों ही 
विकास होता हे । प्रत्येक अवस्थ।के भीतर पदिलेकी सब अव- 
स्थाए निदह्ठित हैं क्योंकि वह अवस्था पहिलेके सभो वादों, 
पहिलेकी सभी अवस्थाश्रोंकी सन्‍्तति है; प्रत्येक अवस्थाके गभ- 
में आनेवाली सभी अवस्थाएं हैं क्‍योंकि वतमान अवस्था ही 
वाद-प्रां तवादादि ब्रमसे भविष्यत्‌ अवस्थाभरोंमे परिणत द्वोने- 
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चाली है | 

इस सिद्धान्तका इन्द्रवाद नाम साथक है क्य्रोंकि इममें जो 
बात प्रतिपादित की गयी है वह यह है कि यह विश्व इन्द्वात्मक 
है। जो कुछ भी है वह अपने साथ हो अपने विपरीतको लिये 
फिरता है | विपरीतके अस्तित्वके बिना वस्तुकी प्रतीति हमको 
हो ही नहीं सकतो | स्थूल रूपसे यह ऐसा ही कहना है कि रात 
के अस्तित्वसे हो हमको दितकी अनुभूति होती है, जीवनका 
भान साथ लगी हुई झत्यु कराती है। पर यह बहुत ही स्थूल 
ढंग हुआ । हेगेल जो कहते हैं उसको समभनेके लिये और 
सूच्म विचार करना चाहिये | साधारणतः जब हम किसी वस्तु 
को किसी श्रवस्थाको देखते हैं तो उसकी उल्लनटी अवस्था हमारे 
सामने नहीं होती । परन्तु देगेल्का कदना है कि वह उस समय 
भी रहती है । ग्रतिबादक् बिना वादकी अनुभूति बेसी ही अस- 
अभव होगो जैसे पट के बिना चित्रकी। यह भी ध्यानपमें रखना 
चाहिये कि यह इन्द्वात्मछ विऋःस केवल स्फुट वस्तुओंमें नहीं 
होता | सारा जगत्‌ इसी नियमके भीतर चलता है! यह भी 
स्मरण रखना होगा कि इसका क्षेत्र केबल भौतिक जगत नहीं 
है। मानस-जगत्‌ - हमारे विचारों, भावों और सहुल्पोंक्य 
जगत--भी इसी डोरमें बँधा है | 

हेगेल आत्मवादी थे। उनका मत हैं कि जगतकझा मूल- 
तत्व अहम ( में )--शुद्ध प्रत्यगात्मसत्ता-है। वह एक है 
अनेछ नहीं परन्तु उप्तछ्ो अतुभूति ( के साथ-पाथ हो उस झे 


श्र अव्यात्समवाद 


विपरीत अनहम (न में )की अनुभूति ) होती है। अनहम 
अहमसे भिन्‍न पदाथ नहीं हे, १र बिना उसकी प्रतीतिके अह म- 
की प्रतीत नहीं हो सकती । मेक अनुभवके साथ-साथ यह भी 
अनुभव रद्दता है कि ऐसा भी कुछ हे जो 'में' नहीं है, जो 
मरे में से भिन्‍न है। में के अनुभवका अथ हैं इस न में! से “में? 
की प्रथक्ताका अनुभव | बस इन्हीं दोनों में और न-में से इस 
विशाल जगतकी उत्पत्ति हुईं हैं । 

पाश्चात्य जगतई लिये यह सिद्धान्त क्रान्तिकारी था, परन्तु 
भारतमें इसका प्रतिपादन बहुत पढहिले हो चुका था। हाँ, यहाँ 
इसे इन्द्रवाद जैसा कोई नाम नहीं दिया गया । अद्बत वेदान्त 
ओर सांख्यने इसी प्रशालीका अनुसरण किया है। शाझ्लर वेदांत 
के अनुसार केवल एक पदाथका अस्तित्व दें। वह सत पदार्थ 
ब्रह्म हे। तत्वमास आदि महावाक्योंके द्वारा यह बतलाया 
गया है कि वह हमारे अहमस अभिन्‍न है। यह पदाथ 
एक है, अद्दय हे, अख़रड है, एकरस है । पर इसके 
साथ ही इससे सवथा अभिन्‍न परन्तु स्वरूपमें विपरीत 
असत्‌ मायाकोी प्रतीति होती है । यदि ब्रह्म वाद है तो माया 
प्रतिवाद है । इन दोनोंका युक्तवाद इश्वर है। इश्वर भी वाद 
होता है । उसका प्रतिवाद आद्ा, विच्छक्ति होती है । इन दोनों- 
का युक्तवाद प्रत्यगास्मा, पुरुष, जीवात्मा है। माया असत है, इसी 
लिये बेदान्ती मायाकी सनन्‍्तति, इस जगत्‌को मिथ्या बतलाता 
हे । मिथ्या होते हुए भी अनुभवकालमं तो वह सत्य है ही, ठीक 
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वैसे दी जैसे कि रस्सी होते हुए भी हमको अँधेरेमें सपंकी अनु- 
भूति होती जो अनुभूतिकालके लिये हमारे लिये सच है । 

यहांतक तो वेदान्तकी बात हुई । इसके आगेका क्रम खांख्य- 
दशन बतलाता है। पुरुषका प्रतिवाद प्रधान, मूल श्रकृति, 
अविया है। इन दोनोंका युक्तबाद बुद्धितत्व महत्‌ है । उससे 
चलकर हम क्रमशः अहक्लवार, मन आदिसे होते हुए इस विस्तृत 
चराचरात्मक विश्व, भौतिक और मानस जगत तक पहुँचते है । 
वह एक ब्रह्मतत्व अपने प्रतिवाद मायासे मिलकर नानात्वको 
प्राप्त हुआ है | 

मेरे कहनेका यह तात्यय्य नहीं है कि वेदान्त और सांख्य# 
सिद्धान्त पूर्णतया मिलते-जुलते हैं। वस्तुस्थिति यह दे कि दोनों 
में बहुत भेद है । में यह भी नहीं कद्ट रहा हैँ कि जिस बातकों 
व्यास, शहछूराचाय्ये और कपिल कहते हैं उसी बातको हेगेल 
और उनके अनुयायी दूसरे शब्दोंमें दुहरा रहे हैं। बात इतनी 
सीधी नहीं है। ऐसा मान लेना इन तीनों आधचाय्यों और 
इनकी शिष्य परम्पराके साथ अन्याय करना ओर इनझ सिद्धान्तों 
को गलत तरहपर रखना होगा। हाँ, इतना में निःसन्देह 
कद्दना चाहता हूँ कि दोनों ओर की विचार-धाराओंमें कुछ-कुछ 
साम्य है । यदि जड़ और चेतन, शरीर, अन्दःकरण ओर 
आत्माको प्रथक -प्रथक न मानकर जगत॒को किसी एक अद्बय 
सतपदार्थ का विकसित रूप मानना हो तो किसी न किसी भ्रकार- 
से इन्द्रवादको द्वी मानना पड़ेगा । इससे दृश्य, प्रत्यक्ष अनुभूत, 
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नानात्वक्रे साथ वास्तविक, गम्भीर मननके विषय, एकरवका 
सामवन्जस्य ओर समन्वय हो जाता है ! 

यह हेगे ज्के आध्यात्मिक सिद्धान्त का बहुत हो अयूर्ण दिग्द- 
शेन है। अब में उनऊे राज-विषयक भिद्धान्कको समककानेका 
प्रयत्त करू गा | इतना तो स्पष्ट हो हो गया होगा कि हेगेलका 
जो भी वक्तव्य होगा वह गम्भीर दाशनिक रंगमें रंगा होगा । 

पहिली बात तो यह है कि राज़का विक्राप्त भी इन्दवन्याय- 
के द्वी अनुसार होता है| वह भी प्रतिक्षण संस्कारको प्राप्त होता 
रहता है। 

राजक्रे अन्तगत हजारों-ज्ञाखों व्यक्ति होते हैं। इन खबझे 
संयोगसे द्वी राज बनता है। परन्तु संयोग दो प्रकारका होता 
है | बहुत-सी दे टोंका एक ढेर भी इटोंका संयोग है, ईटोंका 
बना हुआ घर भी हे टोंका संयोग है ' लड़ाई रे मैदानमें पड़े हुए 
सिर, पेर, हाथ आदिके ढेरमें भो संयोग है, मनुष्य के शरोरमें 
भी सिर, पेर आदि अगोंका संयोग दे । यह दोनों खंयोग एकद्दी 
प्रकारके नहीं हैं। एक संयोगमें प्रत्येक ठुकड़ेका पृथक व्यक्तित्व 
बना रहता है । सब टुऊड़े एक दूसरे 9 पास-पास रख भर दिये 
जाते हैं, दूसरे प्रक्ारके संयोगमें टुकड़ोंका पार्थस्य जाता रदह्दता 
है, वह सब एक दूसरेके प्रगूरक बनकर एक अगो बनाते हें । 
हमारे शरीरमें हाथ या पांव अपने लिये नदों, वरन्‌ शरीर के 
लिये हैं, उसके जीवन का महत्व इस बातमें है कि वह शरीरके 
जीवनका साधक है। यदि कोई अग शरीरह्ो उन्ततिते स्वतंत्र 
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रहकर पनपना चाहें तो वह भदहा लगेगा और नश्तर लगा कर 
काट दिया जायगा। जितना ही अंग अपनो प्थक्‌ सत्ताको 
अद्ीकी सत्तामें खो देते हैं उतना ही संयोग सफल्न दोता है भोर 
उनका जीवन साथक होता हे। पान, कत्था, चुना, सुपारी, 
सबका अपना अलग-अलग स्वाद है। इन प्रथक्‌ स्वादोंका 
अनुभव दो सकता है ओर इनको पास-पास रखनेसे एक ही 
पानदानमें बन्द करने पर भी ज्योंका त्यों बना रहता है। पर 
बीड़ा लगाया जाता है तो उसमें एक नये स्वादका अनु भव द्वोता 
दे । यह स्वाद निःसन्देह ही पान, कत्ये, चूने और सुगरीके मेल 
से उत्पन्न हुआ है पर अपृब है, प्रथक-प्रथक्‌ इनर्थसे किसोमें 
नथा। 

इन दोनों प्रकारके संयोगोर्म क्या अन्तर है ? एचमें केवन्त 
सान्निध्य-निकटता, पास रहना, दूसरेमें संघटन-किसी 
नियमके झानुसार किसी प्रयोजनकों सामने रखकर, मिलाया 
जाना । संघटनसे जो अवयवी बनता है वह अपने अवयवोंका 
समृद्द मात्र नहीं होता, उनसे एक प्रथक्‌ सत्ता रखता है। पेड़ 
अपनी ड.ल, पात, आदिका समूह मात्र नहीं है; शरीर द्वाथ पाँव 
नाक कानका समूह मात्र नहीं है। बीडा कत्था, चूना, सुपारी- 
का समूह मात्र नहीं है। ऐसा प्रतीत होता है कि इस प्रकारके 
संयोगसे जो अंगी बनता है उसको एक प्रथक आत्मा ही 
होती है । वह ऐसे काम करता है जो उसके पृथक अंगेंके कार्मों- 
से नितान्त भिन्न होते हैं। अतः संघटन-मुलक संयोगपे एक 
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नयी आत्मा, घर्मीकी सृष्टि द्वोती है । 

मनुष्योंक्ा भी कई प्रकारझ्ा संयोग द्ोता हैं। सड़कपर 
सेकड़ों झादमी चलते रहते हैं पर उनमेंस हर एक हर दूसरे 
आदमीसे स्वतंत्र है। सबका अपना अलग काम है, अलग 
प्रयोजन है । भापसमें कोइ सम्बन्ध नहीं है । पर जब कभी 
लाख पचास हजार आदमी कुम्मके मेलेक लिए एच्चत्र हो जाते 
हैं तो दूसरी बात हो जाती है । सबका एक ही प्रयोजन रहता है । 
सब अपनको यात्री मानते हैं, कुछ देरके लिए सबका हित एक 
हो जाता हैं, सब एक स्वरस बोलते हैं। थोड़ी देरके लिए एसी 
बातोंके लिए तैयार द्वो जाते हैं जेसले खुले मेदानमें पड़े 
रहना, पास-पास झोपड़ी बनाकर रहना, संकुचित स्थानमें 
खाना पीना, जल्दीसे जलम॑ एक डुबकी लगाकर निकल भाना 
इत्यादि, जो इनमेंसे किसीको भी अलग अलग पमन्द नहीं है। 
यह सब इसलिये होता हे कि मेला थोड़ी देरके लिये संघटित 
समूह होता है। पाठशाला उससे अधिक देरके लिए संघटित 
रहता है और संघठनते उत्यनन आत्माका बड़ा अच्छा उदाहरण 
है। लोग अपने स्कूल या कालिजकी इण्जतके लिये खेलते हैं, 
रुपया जमा करते हैं, दूसरोंस लड़ जाते हैं । दूसरा उदाहरण 
सेनाका है। ऐसा प्रतीत होता हे कि सेना सिपाहियोंकी भीड़मात्र 
नहीं है, उसकी भी अपनी एक प्रथऊ स्वतंत्र आत्मा दोतो है । 

मेला अत्यल्पक्ालीन संघटन है, पाठशाला या सेना उसकी 
अपेक्षा दीघ कालीन हैं। परंतु राज तो इन सबकी अपेक्षा 
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चिरजीवी है । राजके बिनातो व्यक्ति पाया नहीं जाता। हम 
विषयमुखमें देख चुके हैं कि राजके द्वारा मनुष्यके जीवनकी 
मौलिक आवश्यकताओंकी पृति होती है । यदि राज न द्वो तो 
मानव जीवनका या तो अन्त ही हो जाय या कमसे कम, वह 
मानव जीवन न रह जाय । अतः: राज एक ऐपा संघटन है जो 
मानव समाजके साथ उत्पन्न हुआ और उसके साथ दी समाप्त 
होगा। मनुष्योंके संघटित ममूह होनेके कारण राजमें भी 
वह धम्म पाया जाता है जो सभी संघटित समूहोंका लिंग हे, 
उसकी भी झपनी एक आत्मा है । राज आकस्मिक भीड़ नहीं है; 
उसकी सत्ता अपने अवयवभूत व्यक्तियोंकी सत्तासे अवश्य 
ही आविभूत हुई है या वह उनको अतिक्रमण करती हैं, 
उनसे प्रथक्‌ , स्वतन्त्र हैं । 

जब यह बात स्पष्ट हो गयी तो यहद्द भी स्पष्ट ही हे कि 
व्यक्ति और राज़का सम्बन्ध अद्भ और अद्जीका है । व्यक्तिके 
जीवनकी साथकता वरद्दीतक दे जहाँतक उससे राजके जीवनका 
पोषण होता है । उसका अपना कोई मद्दत्त्व नहीं है । वह 
राजके सामन उतना ही महत्व रखता है जितना शरीरके 
सामने उसके किसी अंगका एक मूलकोष। उसकी अपनी 
उनन्‍नतिका कोई अथ नहीं है । राजकी उनन्‍नतिमें उसकी उन्नति 
है, राजकी अवनतिमें उसकी अबनति हे। राजके हितके. 
लिये उसको बलि उसी प्रकार होगी जिस प्रकार शरीरके 
हितक्े लिये क्रिसी अ्रगकी होती हे! जबतक व्यक्ति अपने 
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पाथक्पका अभिमानी रहेगा, जबतक वह अपनेको राजसे 
पृथक, अपने हितक्लो राजके दितसे प्रथक्‌ सममता रहेगा 
'तबतक वह दुखी रहेगा, उसका जीवन अपूण रहेगा, जब वह 
राजस अपनेको पूणतया अभिन्न जान लेगा उसी समय उसका 
जीवन पूण हो जायगा, वह सुखी होगा । 

यदि यह वात ठोक है तो व्यक्ति कोई भी काम ऐसा नहीं 
करेगा जो राजके हितके विरुद्ध हो, क्योंकि जो राजके हितके 
विरुद्ध है वह उध्षके निजी द्वितके विरुद्ध है और अपने निजी 
हितका हनन तो कोई पागज्ञ ही कर सकता है। काम, 
आचरण, के मूलमें इच्छा, संकल्प, होता है । इसलिये यह 
मानना चाहिये कि प्रत्येक समझदार व्यक्तिक्री वही इच्छा 
दोगी, प्रत्येक ऐसे व्यक्तिका वही संरुल्प होगा जो उस समय 
राजकी इच्छा होगी, राजका संकल्प द्वोगा । राज अपनी 
इच्छाओं और संकल्पोंकों अपने क़ानूनों, अपनी विधिनिषे- 
घात्मक आज्ञाओंऊ द्वारा प्रकट किया करते हैं। अतः प्रत्येक 
समभदार व्यक्तिकी इच्छा और संकल्य राज़के क़ानून और 
आज्ञाओं $ अनुकूल होंगे। इसका अथ यह हुआ हेि व्यक्तिको 
राजके कानूनोंमें अपने मनोभावोंकी कत्तक देख पड़ेगी; उसको 
प्रत्येक राजाज्ञाके विषयपें यह प्रतीत होगा कि ऐसा ही होना 
चाहिये था, में भी यही चाहता था। चाहे पहिले वह बात न भी 
सूमभी दो, पर एक बार राजकी ओरसे घोषित हो जानेपर 
उसमें अपना पूरा-पूरा स्वारस्य, पूरी-पूरी सहमति, दोनी चाहिये । 
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परन्तु व्यवहारमें ऐसा होता तो नहीं। हम राजके कई 
कानूनों, उसके कई हुक्मोंको पसन्द करते हैं। उनके साथ 
हमारा स्वारस्य होता है। कुछके विषयमें हम तटस्थसे रहते 
हैं! बह हमको न भले लगते हैं,न बुरे। बह हमारी दृष्टिमें 
अनावश्यकसे होते हैं। पर किसी-किसी कानून, किसी-किसी 
राजाज्वाको गलेके नीचे उतारना हमारे लिये कठिन ही नहीं 
असम्भव हो जाता है। हम उनकी उपादेयता कदापि स्वीकार 
नहीं कर सकते, हमको वह हानिकर, हमारे हितोंके विरुद्ध, 
जान पढ़ते हैं। बलात हमस चाहे जो करा लिया ज्ञाय पर 
अपनी इच्छासे हम उनको माननेको तैयार नहीं होते। ऐसी 
बातोंमं यह नहों देख पड़ता कि हमारी निजी इच्छा राजकी 
इच्छासे अभिन्‍न है । 

यह आपत्ति आये दिनके अनुभवपर आश्रित है और योंही 
नहीं टाली जा सकती। आदशवादी विद्वान्‌ इसको योंद्दी 
टालते भी नहीं। वह कहते हैं कि हमपेसे प्रत्येक मनुष्यकी 
बुद्धि वस्तुतः दो बुद्धियोंक्ा युग्म हे। एक तो इमारा 
उत्तम “व! हे । इसे आदशवादी परिभाषामें 'वास्तविक संकल्प' 
कद्दते हैं । यह निमल, निष्पक्ष है। दूसरा हमारा अधम स्व, 
आदशवादी शब्दोंमें 'दश्य संकल्प” है। यह अज्ञान और 
तब्बनित लोभ, मोह, काम आदि विकारोंके कारण कलुषित 
रहता है । साधारणतः दम इसीसे काम लेते हैं। इसलिये 
अपने द्विताद्दितकको ठीक-ठीक पहचान नहीं पाते। अवयों ज्यों 
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हमारा ज्ञान बढ़ता हे और अनुमव परिपक्व होता हे, स्यों- 
व्यों दृश्य संकल्प परिमार्जित होता हैं। परिमाजनझा अथ 
है बुद्िवसे अधिद्याक आवरण उठना। जब आवरण 
उठ जायगा तो दो व॒द्धिवोंका भेद मिट जायगा। अवम 
स्व उचम रव हो जायगा, दृश्य संकल्पकरा तिरोभाव हो जाथगा 
ओर विशुद्ध वास्तविक संकल्प रह जायगा | 

यह हमारा वास्तविक संकल्प राजके संझइल्पसे अभिन्न 
है। विशुद्‌ध बुद्ध सच्चे द्विताहितकों पद्चिचानकर वास्तविक 
संकल्प द्वारा, जो राजहित साधक संकल्पसे पूणतया मिलता 
होगा, दितकी सिद्विक्रा उपाय करेगा । पर अधिकांश लोगोंमें 
यह वास्तविक सझल्प दबा रहता हे । यदि वह उद्बुद्व 
होता तो वह राजसंकल्प्त मिलता । इस मतके अनुसार 
चोर, डाकू तकका वास्तविक संकल्य उन क़ानूनोंका समथन 
करता है जिनका प्रत्यक्षमं वह अपने दृश्य संकल्पक्ेे कारण 
विरोध करते हैं। बुद्धिछ्न संस्कार शिक्षासे भोर अनुभवसे, 
यह देखकर कि राजाज्ञा दितकारों ओर श्रेयस्करो हा होती है, 
होता । अतः समाजका कतव्य हे कि सच्छिक्षाका प्रबन्ध 
करे ताकि व्यक्ति, राजसे अपने अभेदकों सममे। व्यक्तिफ़ो 
भी बराबर इस बातपर सनन करके अपनी बुद्धिका परि- 
र्कार करना चाहिये। बोदाँरूट कहते हैं “अपनी बास्तविक 
इच्छाफों ठोक-ठीक जाननेके लिये यह आवश्यक हैं कि हम 
अपनी क्ृण-विशेषड्की इच्छाका संशोधन अपने अन्य क्षणोंकरो 
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'इच्छाओंक्े “द्वारा करें। पर हमारी इच्छा अन्य लोगोंकी 
इन्छासे टकराती है । अत: हमको अपनी इच्छाका संशोधित 
रूप तभी प्राप्त हो सकता है जब हम उसका जोड़ दूसरोंकी 
इच्छाओंके साथ बेठा सकं | यह तभी सम्भव है जब हम 
दूतरोंकी क्षणिक इच्छाओंका संशोधन उनकी अन्य क्षणोंकी 
इच्छाओं द्वारा कर लें । 

परन्तु इस क्रियामें समय लगता है और सम्भवतः: किमी 
एक व्यक्तिक जीवनमें यह क्राम पूरा होता भी नहीं। ऐसा 
स्‍्यात ही कोई व्यक्ति होगा जिसको राजके साथ ऐसी तन्मयता 
प्राप्त हो गयी हो कि वह राजके हर कफामको अपना काम 
समझे, राजके प्रत्येक क्रानून, उसकी प्रत्येक आज्ञामें, अपनी 
इच्छा, अपनी बुदिध, अपने संकल्पकी छाया देखे, राजकी 
किसी बातसे रुष्ट न हो। साधारण मनुष्य ऐसा नहीं कर 
सकता। उसकी बुद्धि बहुत सी वातोंमें राजकी बुद्धिसे 
उलमभनी है । वह कया करे ? आदर्शावादी इस प्रश्नका सीधा 
उत्तर देता है। यदि व्यक्तिकी बुद््‌व राजकी बातोंको ठीक- 
ठीक अदहदण नहीं कर पाती तो यह उसका दोप है। ऐवी 
दशामें व्यक्तको अथनी बद्घि सुलम्बनेका प्रयत्न करना चाहिये 
ओर चुपचाप राज़की आज्ञाको शिरोघाय्य करना चाहिये। 
इसको राजका विरोध करनेका कदाषि अधिकार नहीं हे। 
राजसे लड़ना, उसको क्षति पहुँचाना, अपनी जड़ काटना है, 
जो कोई पागल ही कर सकता है | 
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राज और व्यंक्तिके सम्बन्धमें अध्यात्मवादी विद्धानोंने जो 
विचार-धारा चलायी हैं उसका यह दिग्दशन है। विच र गम्भीर 
हैं, मनन करने योग्य हैं । जैसा कि मेंने ऊ।र लिखा है महरवा- 
कांक्षी-राजको तो यह मरि द्वान्त बहुत ही प्यारा दे । इसने राज- 
को ब्रद्दा, इेश्वर, माया आदिकी भाँति एक सूद्ठम आध्यात्मिक 
पदाथ बना दिया है , जि प्रकार उपासना-विषयक ग्रन्थ जीव- 
को इेश्बर या आत्माको ब््ममें लीन होनका उपदेश दिया करते 
हैं उमी प्रकार इसमें व्यक्ति छो राजके साथ अपनी अ भिन्‍नता- 
का अनुभत्र करनेको कहा जाता हे । उसको बतलाया जाता 
है कि राज ही उमके जीवनको पूर्ण प्रदाव करता है। ऐसी 
बातोंस चित्तमें राजके प्रति श्रद्धा और आदइरका उदय होता है । 
राजके अधिकार निः:सीम हो जाते हैं | मध्यकालमें राजाके ऊपर 
कमसे कम धम्मशाश्रका बन्धन था। वह अपनेको इईश्वरका 
नायब कद्दता था इसलिये इश्वरके वाक्य ऊ विरुद्ध तो नहीं ही 
जा सकता था हिन्दू राज्ञाओ रूच्छन्द्ता वहीं तक थी जहां 
तक कि वह » तिस्मृतिकी रुपष्ट अ्रज्ञाश्रोंके भ्रतिकूष न हो। 
मुसल्मान-नरेश शरञकी परिधिके बाहर नहीं जा सकता था; 
इसाई-नरेशपर बाइबलकी व्याख्या करनेवाले पोपकी क्रगाम 
रहती थी | पर अध्यात्मवाद इन सब बन्धनोंसे मुक्त करके राज- 
को सर्वशक्तिमान बना देता हैं। एक और सुविधा है। राजके 
साथ अपना अविच्छेद्य सम्बन्ध माननेके कारण प्रजा हँसते- 
खेलते राजके हर कामकी जिम्मेदारी अपने ऊपर ओढ़ लेती. 
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है । इश्वर शासकोसे जवाब तलब करे या न करे पर जनता तो 
पूडु ही नहीं सकती। राजकी आज्ञाका विरोध करना अपने 
द्वितका विरोध करना दे | यदि कोई बात ठीक नहीं जेचती तो 
यह अपना दोष हे, पर अआाज्ञाका पालन तो होना हो चाहिये । 
ईश्वरका नाम न लेते हुए भी, स्वरगंका लोभ और नरकक्ा भय 
दिखलाये बिना ही, यह सिद्धान्त आज्ञाकारिताको एक प्रकारका 
घामिककृत्यसा बना देता हैं! राजकी संबा करना अपने उस 
भगवानकी सेवा करना-सा है जिनमें अपनेको ब्लीन द्वोना है। 
यदि सबा करते करते कुछ कष्ट भी हो तो भक्त इस लीलाको 
हँसते-हँखते सह लेता द्वे। ऐसा मानता हे कि इसमें भी मेरा 
कल्याण ही हैं। इन्हीं बातोंको देखकर राजोने, विशेषतः जमन 
शजने, इसका खूब प्रचार किया। सारे यूगोपमें इस सौ सवा सौ 
बषके कासख्रमें व्यक्तिको स्वाधीनताके आन्दोलन चत्र रहेये। 
राजकी शक्ति कम होनो चाहिये, व्यक्तिके अधिकार बढ़ने 
बाद्वियें, ऐसे उपाय निव लने चाहिये कि अनताकी सम्मति लिये 
बिना राज कोई बड़ा काम न कर सके और ड्यक्षिके कामोंम 
उसका कमसे कमर दखल हो, यदी सांग थी | एऋके पीछे दूसरे 
देशमें यद आन्दोलन सफत्त हो रहा था, प्रजाका बल बढ़ता 
जावा था। परन्तु जमनीमें एक पालिमेण्टके होते हुए भी राज- 
की शक्ति अछुण्य रही, क्‍योंकि शिक्षालयोंने ज्मेन-जनताढ़ी 
मनोवृत्तिको ठीक रखनेमें राजका पूरा पूरा द्वाथ बेंटाया था | 


अब दमकों इस सिद्धान्तपर थोड़ा विचार करना है! 
ह। 
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यह तो प्रत्यक्ञ है कि यह हमारे साधारण अनुभव 
विरुद्ध जावी हैं। जैवाऱि में पद्दिलि कद चुका हूं हममेंस 
ऐसा कोई नहों हे जा अपयनो इच्दराऊा हर बातमें राहको 
इच्छाके साथ पूरे तादात्य, पूरी एकता का अनुभव करता 
हो | तब इस सावभोम अनुभवक्ली निशाधघार माननेका कया 
कारण है ? इस बातको क्यों माना जाय कि हमारे भीतर 
हमारे हश्य स कल्प के सित्राय एक वास्तविक स कल्प, उत्तमस्तर, 
शुद्ध बुद्धि है, यह बुद्ध प्रत्येछ ठयक्तयें पाव्री जातों दँ और 
राज़की बुद्घिसे सवथा भधिलतो है ? यह ठोक है कि हम सत्र 
अपना हित चाहते हैं, यह भो समभते हैं कि हमारा हित उस 
समय तक नहीं हो सकता,#जबत # कि हमारा समाज, हमारा 
राज सुखी और सम्तद्ध न दो, इसलिये हम सब्र यथाशक्ति राज- 
के लिये अपन निजी सुखोंशे बलि करनेको तैयार रहते हैँ । पर 
यह इसलिये दोता है कि हमको राज़के अस्तित्वसे और उध्के 
शक्तिसम्पन्न होनसे प्रत्यक्ष लाभ देख पड़ते हैँ । हम राजक॑ः 
बात इसलिये मानते हैं कि विचार करनेस वद्द हमको ठीक 
जेंचती है । यह कोई दाशंनिक सिद्धान्त या आध्यात्मिक अनु- 
भव नहीं, व्यावहारिक प्रत्यक्ष हे । जो बात हमको ठोक नहीं 
जंचती उसके विषयत् यह मान लेना कि यदि हमारी छिपी 
हुई शुद्ध बुदूव काम करती तो वह उसे समम पाती निराधार 
कल्पना प्रतीत हाती हैँ , यह भो के । मान लें कि सबझो शुद् व 
बुद्धि एक द्वी बातझ्यो ठाक मानेगो ? एक राजमें पूज्ञीपति 
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भी रहते हैं और समष्टिवादी भी। दोनों ही अपना हित 
चाहत हैं और इसके साथ ही, समाजका, मनष्यमात्रका कल्याण 
चाहने हूँ | पर जिसमें एक कल्याण देखता दें, उप्तोको दूसरा 
कतशकारों समझता दे यह कैसे मान ले कि इन दोनों समुदायों- 
की शुद्ध-बुद्वियाँ किसो एक जगह मिज्ञ जायेंगी ? किसी पुरान 
हिन्दू रावम भगो, डाम आदि अन्त्यज मानी जानेवालो 
जातियांका लब॒ राजनातिक अधिकारंसे हो नहां, वरन्‌ 
अच्छे घर्रा, साफ-सुथरे कपड़ों, पालकोकों सवारों आदिसे तथा 
दवदशतल वंबित रखना द्विजोंकों टरष्टमें ठाक था। पर यहद्द केसे 
साता जाय कि अन्त्यज्ञोका अन्तरात्मा भा इन बातोंकों उचित 
स्त्राकार' करती थो ? आओरंगजेबन हिन्दू मन्दिर ढहा दिये और 
हिन्दुआंस जज्िया लेता था। क्‍या ऐसा मातनका कोई भो 
आधार ८ ऊफि हिन्दुआओंकी शुद्ध बुद्वि राजका इन हिन्दू धम्म- 
विरोविता चोतिक्न श्रयम्घर मान लेतो ? यह कैसे मान ले कि 
भारतोथ अनताका उत्तत सर्व ब्रिटिश-राजकों भारताय नीतिकों 
हृदयड्भम कर लेगा ! 

फिर, दाशनिक शब्दाइभबर छोड़कर देखिये ता 'शाजकी 
इच्छा', राजका सकलप' इत्यादिका तात्पय क्या है। इन शबरों- 
का उतना द्वी श्रथ है जनना कि 'समयहो पुकार, 'कुञ्नकी 
इज्जत” आदि त्ाक्षणुक शब्दांका होता ईं । एक लम्बों बात 
थोड़ेमे कह दी गयी, पर इससे कुनत्न या समय या राज नामका 
कोई प्राणी उत्पन्न नहीं हो गया। राजका संकल्त राजन शासव 
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कर नेवाल का. राजकी सकौरका, संकलरूप हैं। राजकी इच्छा 
शासकोंकी इच्छा हैं । शासक लोग अमृत, अव्यक्त, देवता नहं! 
हमारे जैसे मनुष्य होते हैं। वह भी रागद्व पादिसे अभिभूुत 
दोते हैं। उनको भो सचज्ञता प्राप्त नहीं है, अर्थात उनकी 
बुद्धियां भी पुणंतया परिपक्व नहीं होतों। अतः उनसे भी 
भुलें होंगी । ज्ञितना ही छनपर नियन्त्रण कम होगा, जितने ही 
उनको निरंकुश अधिकार दिये जायगे, उतना ही उनसे और 
गल्ञतियां होंगी । अधिकारका मद बुरा होगा। मनुष्य होनके 
कारण वह भी ऐस। प्रयरन करंगे, ऐसी श्र/ज्ञाए निकालेंगे., ऐसे 
कानून बनाए गे, जिससे उनके और उनके उत्तराधिकारियोंके 
स्थान सुरज्षित रहें, शासनकी लगाम दरढ़ताके साथ सदाके त्रिय 
उनके दी द्वाथोंमे रह जाय । प्रज्ञावगंके विभिन्‍न व्यक्तियोंम बह 
भल्ले ही निष्पक्ष हों, पर अपने साथ उनका पक्षपात स्वाभाविक 
मानवता होगी । 
ओर फिर 'राजके हित? का द्वी क्या अथ है ? राजका ऐसा 
कौनसा दत हे जो राजके सदस्यों, राजान्तगंत व्यक्तियों, के 
दितोंस विभिन्‍न और ऊपर है ? यहद्द तो ठीक है कि कभी कभी 
बहुसंख्यक लोगोंका हित अल्पसंख्यक लोगोंके हित विरुदूध 
होता है। उस समय सामान्यतः बहुसंख्यकोंके हितका साधन 
करना पड़ता है, चाहे अ्रल्प* खू्यकोंकी क्षति भी हो जाय । यदि 
अल्पसंख्यकोंके हाथमें शासनकी बागढोर है तो बहुसंरूयकोंके 
दितको भी ठुकराया जा सकता हैं । नाम राजका भत्रे ही जिया 


व्यक्ति झोर राज़ ७ 


जाय, पर सब जानते बूमते हैं कि एक विशेष वग के दवितको बात 
सोचा जा रही है । ऐप कास भी राज़ हरता है जिनसे सभो या 
ग्रायः सभोका लाभ दोता ८ । उप्त अवस्था यहद्व कहेंगे कि 
शजका हित व्यक्तिका द्वित 6 ; पर यदि राज़ कोई ऐसा काम 
करता है, अर्थात्‌ राजझे नामार सकाॉर कोइ ऐसा काम करती 
हैं जो किसीकी या एक बढ़े समुदायका अनिष्टकर प्रतीत होता 
है उस समय शासकोंका विरोव क्यों न किया जाय? राजका 
वह कोनसा कपरोल ऋल्‍्यित हित है जा राजके अन्तर्गत व्यक्तियों- 
का हित नहीं है ? सकोर # अ गमूत मनप्योको बुद्विके आगे 
ध्प्यती बुद्विका सिर क्‍यों कुछा दिया जाय ? इससे तो उनकी 
निरंकुशता और अधिकार-लिप्पा और बढ़ेगी और उनके हाथों 
लोगोंका और भी अनिष्ट होगा ! 

सावज्ननिक कार्मोको कृत्रोटो यह नहां हा सकता कि उनझा 
कतृ त्व राजके जिम्मे है बरन्‌ यह कि उतह# ओवित्यको हमारी 
बुद्धि महण करती है । इसलिये केवल दाशनिक परिभाषाओे 
जोरपर गज अर्थात्‌ शासक अपने कार्मोका दायित्व जनतापर 
अथांत राज € व्यक्तियों7र नहों डाल सकते । व्यक्ति राजके 
उन्हों कार्मो$ लिये दायी हे जितको उसकी बुद्धिक्री सक्रिय 
स्वीकृति प्राप्त हो । 

इन आक्तिपोंका उत्तर यद्द दिया जाता हैं कि अभोतक 
विका सको कमी | कारण जितने भो राज हुए हैं उनमेंसे कोई 
भी आदर्श तक नहीं पहुँचा । सबमें कमियां रही हैं। उनके 


श्प अध्यात्म वाद 


शासकोंमें अनेक प्रकारदी कमजोर रियां रही हैं, उन्होंने बहुत सी' 
भयंकर भलें की हैं, ऐसे काम कर बैठे हैं जो लोकहितके विरुद्ध 
रहे हें | यह उत्तर कोई उत्तर नहीं है । हो सकठा है कि आदश 
राजमें शासक भी आदश शासक होंगे ' उस समय प्रजा भी 
आदश प्रजा होगी | व्यक्ति सहष अपने व्यक्तित्वको दबाकर 
राजकं प्रत्येक कामको अपने वास्तविक संकल्प द्वारा प्ररित मान 
कर उसको शिरोधाय्य कर लेगा | पर आज न वेसा राज है, न 

नोट-- ऊपर हमने 'गाज' शब्दवी व्यावहारिक व्याख्याकों लेकर 
ही विचार किया हैं, पर इसका बहुत व्यापक अर्थ भी लगाया जाता है । 
बोजाडु ट कहते हैं “राज केवल राजनीतिक संस्था नहीं है वरन्‌ वह उन 


्ज्ड 
्क् 


सब दार्टा-बडी संस्थाओंकी समष्टि हैं जिनके द्वारा जीवन निर्धारित 
हाता है । उसमें परिवार, व्यापार. सम्प्रदाय, विश्वविद्यालय सभी 
ध्रन्तभ त हैं । राज ही वह वस्तु है जो इन सबको सजीव और साथंक 
बनाता है ।' हेगेन तो राजकी प्रशंसामें गद्य काव्यकी रचना करने लग 
जाते हें ' उनके कथनानुसार राज ही मनुप्यक॑ जीवनकों आध्यात्मिक 
सत्यता देता है! राजकी सत्ता जगतम परमात्माकी गति हैं। 
“विश्वात्मा प्रृ्वीपर अपने स्वरूपका ज्ञानपृवक अनुभव राजके रूपमें 
करता है ।”' यह सब गृठ वशन राजकी सत्ताको ऐसी सर्वव्यापक, 
सर्वांधारस्वरूपा, बना देता हैं कि वह ईश्वरका विराट-रूप 'सहस्र- 
शीर्षा पुरुषः, सहख्राक्षः सहस्रपात' हो जाता है। इस विराटमें अपने 
ठीक स्थानकों समझना समाधिके द्वारा ईश्वर साक्तात्कारके नुएय प्रतीत 
होता हैं । 
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बसे शासक, इसलिये बैसे शासित व्यक्ति भी नहीं हो सकते । 
राज एक व्यावहारिक संगडन है; उसमें एक अतिदूरस्थ आदश- 
के सहारे काम नहीं चल सकता | 


राजकी ऐसी व्यापक व्याख्या करनेसे उस शब्दकी महत्ता भले 
ही बढ़ जाती हो पर कोई दूसग लाभ नहीं हाता। यदि राज शासक 
आर शासित्तका संघटन हैं, तब तो राजाज्षा राजसंकल्प आदि शब्दोंका 
कुछ अर्थ भी निकल सकता है और राज्यके प्रति अपना कतंव्य भी 
स्थिर किया जा सकता हे पर यदि राज समाजके सम्पूर्ण जीवन पर 
फला हुआ है तब तो किसी अवसर विशेष पर उसकी इच्छाका जानना 
प्रायः असम्भव और अपना कतंव्य स्थिर करना भी उतना ही असम्भव 
हो जायगा | व्यवहार में वही सकोर और प्रजाका भेद काम देगा । 


३ 


इन्द्रातक प्रधानवाद 


आज फल्ञ प्रथ्वोपर समाजवादका मदत्व बढ़ता जाता हैं। 
रूसमें तो समाजवादी सकार ही है, दूमरे देशोंमें भी बहुतसे 
समाजवादी रहते हैं । पढ़े-लिखे लोगोंके विचारोपर समाज - 
बादकी छाप पड़े बिना नहों रहती । जो लोग समाजवादके 
विरोधी हैं उनको भी इसको ध्यानमें रखना पड़ता है । 

आधुनिक समाजवादऊे प्रततंक माक्ते ओर एगेल्स थे । 
इनके विचारोंको लेनिनने विकस दिया और उ्यवद्दार के 
ज्षेत्रमे उतारा । 

बहुघा ल्लोगोंका ध्यान समाजवादके व्यावहारिक रूपोंको 
झोर अधिक जाता है। समाजवादका पर्याय पूजीवादका 
नाश समझा जाता हैं। पूँजोबादइका नाश समाजवादरहा 
अवश्यम्भावी परिणाम अवश्य हे,पर उसका सबस्त्र नहीं 
है। उसका भी अपना एक दाशतिऋ मत है। यह मत हेगेज्ओे 
इन्द्रवादइसे ही निकज्ञा है। माक्‍्स और एगेल्सख भो ऐपा 
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सानते हैँ कि जगत्‌झ्ला विकाप्त द्न्द्वन्यायसे हुआ है पर उनके 
ओर आदशंबादियोंके बीचर्मे एक बड़ी दावार है| अध्यात्म- 
दी कद्दता हैं कि जगतहा मूज़ पदाथ चेतव था, उस्तका 
स्वरूप अहम्‌-अदहम ( में, में ) था। समाजवादी आचांय्योंका 
कहना दे कि मृल पदार्थ अचेतन, जड़ था। वह अपन स्व- 
भावऊ कारण द्वनन्‍्हन्यायके अनुसार क्रमविकाससे इस विम्ठत 
जगतके रूपको प्राप्त हुआ । चेतनता उसका आदिका धम्म 
नहों हैँ, बीचमें उत्पन्न हुई! जगतके उस मूल तत्व, उस जड़ 
एदाथकों जो सबका उपादान कारण है, जिससे सब कुछ 
यना हैं, प्रधान कहते हैँ और समाजवादियोंके इस दाशनिक 
'बिवारधाराको इन्द्वात्मक प्रधानवाद कहते हैं । इस सिद्धान्त को 
'सममना बहुत जरूरों है। नोचे में अपनी 'समाजवाद” नामक 
पुस्तकके वह अश उद्धृत करता हूँ जिनमें इसका दिग्दर्शन 
कराया गया हैं: - 
यह जगत सत्यफ्र हे । कुडु लांग इपका स्वप्नवत्‌ मिथ्या 
&दुशनका अध्ययन पाश्चारय देशोर्म केवल सरयका ज्ञान प्राप्त 
करनेके लिए होता है । लोग मथासम्भव जयतका स्वरूप, उसका कारण, 
उसका क्किस, जीव-अजीवका रहस्य आदि समझना चाहते हैं । 
'भारतर्मे दु्शनके अध्ययनका उद्देश्य मोक्ष है। समाजवादीका उद्देश्य 
इन दानोंसे मिन्न है। यह जगतका रहस्य इसलिए जानना चाहता हे 
कि उसको समभूकर जगक़्को परिवतित कर सके । वह जगवकी वतेमान 
अवस्थाका सुधार ईश्घर, प्रारब्ध या नियतिपर नहीं छोडना चाहता । 


हर इन्द्वात्मक प्रधानवाद 


मानते हैं पर यद्द उनकी भूल है। इसके मिथ्यात्वका कोई प्रमाण 
नहीं हे । उस पदाथथको सत्य कद्दते हे जिसकी सत्ता द्रष्टासापक्त 
न हो अर्थात जिसकी सत्ता किसी साक्ञोपर निभर न हो । 
में अपने कमर में बैठा हैं। मेरे सामने एक पुस्तक है। यह 
कहा जा सकता दे कि यह पुस्तकरूपी दृश्य मेरें अन्तःकरण- 
रूपी द्रष्टाफी अपेक्षा करता है अर्थात यदि में इसका अनुभव 
करनवाला न होता तो इस पुम्तकक अस्तित्व लुप्र हो जाता । 
इसपर यह आर्पात्त की जा सकती ई कि में हैं या न हैं पुस्तक 
रहेगी । इसके जबाब यह कहा जाता है कि में न सद्दी, कोई 
न कोई अन्तःका ण तो उसका अनुभव करनवाला होगा | यदि 
यह बात ठीक द्वो + ग्रत्येक बस्तुकी सत्ता किसी ल किसी अनु- 
भत्र करनेवाले अन्तःकरणकी अपेकत्ता करती हू तो क्‍या उस 
जगह जहाँ अनुभव करनवाला पशु-पत्ती-मनुष्य किसीका अन्तः- 
करण नहों हे वहाँ जगत नहों है ? या जिस मसय मनुष्यादि 


जैसा कि माक्सने कहा है 'दाशनिकोंने जगतकों अनेक प्रकारसे समझन- 
की चेष्टा की है, प्रश्न यह है कि डसको परिवतित कैसे किया जाय !' 
मेरा यह दावा नहों है कि माक्स और ए गेल्सके दाश निक विचार- 





की जो व्याख्या मैं कर रहा हूँ वह उनके सभी अनुयायियोंकों अभिमत 
है पर इसके साथ ही मेरा यह विश्वास हैं कि मैंने उसको कही विक्रत 
नहीं किया है। भारतीय पारिभमापषिक शब्दोंका प्रयोग मेरी सम्मतिमे 
सर्वथा उचित है और भारतीय विचारधारासे तुत्तना करनेमें सहायता 


देता है । 


.. 
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प्राणधारी नहीं थे, उस समय जगतका अभाव था ? यदि किसी 
समय ऐसे सब अन्तःकरण कहीं प्रसुप्तर या विल्लीन हो जायें तो 
क्या जगत्‌ न रहेगा ? क्‍या सचमुच जगन मनोराज्य है ? जहाँ 
कोई अन्त:करण नहीं है. वहाँ मनोराज्य कैसे होगा ? वहाँ तो 
केवल शुन्यदिक और शुन्यकाल रहेगा : पर दिक्‌ और काल 
भी तो अन्तः#रण द्वारा अनुभूत या अनुमित होते हैं या कुछ 
लोगोंके विचारके अनुसार अन्तःकर ण कर ही धम्म हैं, फिर जहाँ 
अन्त:करण न होगा वहां टिक और कालकी सत्ता केसे रह 
सकती है ? इन सब प्रश्नोंके तीन प्रकराके उत्तर हो सकते हैं 
एक लो यह कि वतुतः जगन मिथ्या है । उसका अस्तित्व है ही 
नहीं । दूसरा उत्तर यह हैं कि रेश्वर तिकालका साक्षी हैं। उसके 
अन्त:करणामें जो संकल्प-विकल्प उठते रहते हैं वह जगतरूपसे 
प्रतीत होते हैं। जहाँ और जिस समय और कोई साक्षी नहीं 
होता रस समय भी इदेश्वर रहता है, इसलिए उसके मनोराज्य- 
म्वरूप जगत रहता है । जब मनुष्यादि कोई प्राणी नहीं था, 
तब भी इश्वर था, इसलिए जगन था। यही बात भविष्यकालके 
लिए लागू है। माक्स इन दोनों सिद्धान्तोंको नहीं मानते 
उनका कहना है कि जगत मूत्य अर्थात जब कोई अनुभव 
करनेवाला अ्न्त:करण नहीं था, तब भी था भौर जब कोई 
अनुभव करनेवाला श्न्त करण न होगा तब भी रहेगा । 
जगतके सत्य होनेका अथ यह हूँ कि जगत-प्रबाह अनादि 
और अनन्त है । इसका जो रूप आज हे वह पहले न रहा 
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होगा, आगे भी न रहेगा। उसमें तो निरन्तर परिवतेन होता 
रहता है | परिवतन-शोलता उसका मुख्य लिक्ष है । यह प्रश्न तो 
निरथक हैं कि जगतकी उत्पत्ति किससे हुई। इस प्रश्न करने श 
तात्पय यह होगा कि एक दूसरा प्रश्न जगत्‌को उत्पत्तिक द्वेतु 
विषयमें पूछा जाय । यदि कोई स्रष्टा माना जाय ता यह प्रश्न 
हागा कि उसने सृष्टि क्यों की?! इस सम्बन्धमें सभो देशों ऊ 
दाशनिकान बहुत विचार किया हैं जिधको यहां दुद्रानकी 
आवश्यकता नहा हे । यहाँ इतना द्वी बतला देना पर्य्याप्त हैं कि 
माक्स जगत्‌झा कोई आरम्भक या स्रष्टा नहों मानते । जगतका 
विकास अथांत उप्तके स्वरूपमें परिवतन किसी बाहरी शक्तिके 
अधीन नहीं है । उसकी भीतरों शक्ति, उध्का स्वभाव हो, उसके 
लिए प्ररक हैं। इसलिए जगत्झा प्रगति किस्रो विशेष दिशाम 
नहों हैं । उसका कोई विशेष, निश्चित, उह श्य नहीं है । 
जगतके विषयम पूण ज्ञान प्राप्त कर नका हमारे पास कोई 
साधन नहीं हें | यदि जगत किसी लोकिक या अलोकिक व्यक्ति- 
का मनोराज्य या उद्द श्यप्रसूति होता तो हम उस व्यक्तिक 
अन्त:करण क साथ तादात्म्य प्राप्त करके उसको यथावत्‌ जान 
ज्ते। वेदान्तके शब्दोंमं हमारा ज्ञान हस्तामलऊ ज्ञान हांता पर 
जो पदाथ स्वतन्त्र सत्त रखता ई ओर भ्रतिक्ष प॒ परिवतनशाल 
है उपको बुद्धिमें बाँधा नहीं जा सकता | पर ज्यों ज्यों हमार 
ज्ञानके करणोंमें उन्नति द्वोतो जाती हैं त्यों त्यों हमारा ज्ञान 
यथार्थज्ञानके सन्निकट आता जाता है । 
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जगतऊा मूल स्वरूप क्‍या था ? इस+% सम्बन्धम दो प्रकारक 
उत्तर हो सकन हैं। एक प्रकारका उत्तर तो यह है कि मूल 
पदार्थ एक ह्वी था दूसरा यह है कि जीव और अजीब चतन 
और जड, दो पदार्थ थे इमीत मिलना-जुलत' योग दर्शनका यह 
सिद्धान्त है कि मूलमे पुरुष, इश्वर और प्रकृति तीन पदाथ थे । 
एक पदाथ माननवाला अर्थात्‌ द्वेतवादी सिद्धान्त भी दो प्रका- 
रका छो सकता है । एक तो यह कि मूल पदाथ चेतन था | यह 
शंकराचाय्य द्वारा प्रतिपादित वेदान्तका विशुद्धाद्द तवाद है । 
इसीके श्रन्तगंत वह सब सिद्ध न्‍्त है जो ब्रद्वा या तत्सम किसी 
पदाथकी >कृतिस जगत॒का विकास मानता है. माक्स और 
९ गेह्स इनम्से किसी भी सिद्धानःको नहीं मानते । वह अद्वोत- 
गादी हैं पर नका जगन्मूल अद्वय पदाथ चेतन नहीं हैं । उनके 
अनुधार इस जगतका मूल स्वरूप 'मेटर' था इस पाश्चास्य मैटर' 
शब्दका पयाय कुछ क्षोग भूत या तक्त्व करते हैं। मेटर पंच- 
महा भृतके लिए आ प्रयुक्त द्वो सकता है पर दाशनिक परिभाषा- 
में यद्ट वह पदाथ दे ज़िसस जगत्‌का विकास हुआ है और जो' 
स्वत: जड़ है| भारतीय दशनमें ठस पदार्थको जिससे अन्य 
पदा्थ्य निकलते हैं प्रकृति कहते हैं, जो पदार्थ किसी अन्य 
पदाभेसे निकला हैँ उसे विरूृति कह्दते हैं। अधिकांश पदा्भे 
प्रकृतितिकृति हैं अथात बह किसी पद।श्ेसे निकले हैं और उन- 
से कोई पदार्थ नकलता है । परन्तु जगतका मूल + बल प्रकृति 
है। इसीस उसे मूल प्रकृति कह्ठते हैं। उसका दूसरा नाम प्रधान 
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भी है । प्रधान जड़ है । उसकी सत्ता है पर उसमें चेतना नहों 
है । उसका स्वरूप वित्‌ नहीं केवल सत हैं! यह प्रधान ही 
उच्च कोटिके यूरोपियन दशेनका 'मैटर' है । 

इस प्रधानसे, जो मूलतः अठ्यक्त हे, सारे जगनका विकास 
होता है । सारा जगत - सारा चराचर विश्व-- एक साथ ही 
नहीं निकत्न आता ' क्रमशः एक पदाथ 5 पीछे दूसरा पदाध, 
एक अवस्थाके पीछे दूसरो अवस्था प्रकट होतो है ! खूह्मले 
सूक्ष्म और स्थूलसे स्थूल्न वस्तुएं, कीटाणु । लेकर मनुष्यतक, 
परमाण॒ह्रे श्र गरभूव विद्य त्कणसे लेकर आ राशस्थ मद्दसू्येतक, 
रासायनिक तत्वोंसे लेकर बुद्धितक्त्व और चेतनातक, सभी 
इसीमेंस अभिव्यक्त हुए हैं । 

अब प्रश्न यह होता है कि प्रधानका रूप विक्रत कैसे होता 
है, उसमें परिवतन केसे द्वोता है ? 

प्रधानकी कोइ भी अवस्था ले ली ,जाय, वह कई पररपर 
विरोधी प्रवृत्तियोंकी साम्यावस्था होती है। यह विरोधों प्रदृ- 
त्तियाँ प्रस॒प्त हों या उदार, पर जबतक यह एक दूसरीकां 
सेंभाले रहती हैँ तबतक अवस्था एकणी रहती है । सांख्यके 
अनुसार भी सत्व, रज, तम अथांतू तीनों परस्पर विरोधी गुर्णों- 
की साम्यावस्था ही प्रधान है। प्रत्येक अवस्थामें विपरोत धम्म 
एक दूमरेस समवेत रहते हैं, इस वि 'रीत समवाय ओ द्वारा हा 
आगे चनत्नकर विकास या परिवतन होता हैं पर यह साम्या- 
बम्था बहुत दिनोंतक नहीं रह सकती । जिन विपरीत तत्त्वोंका 
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पममावेश उस अवम्थाम होता ह उनमें स्वभावत: क्षोभ उत्पन्न 
दोना हैं। थीरे घीरे एक कुत्ञु प्रबल दान लगता है ! उसकी मात्रा 
बढ़ती जाती है । बढ़ते बढ़ते एक ऐसी सीमातक पहुँच जानो 
है जब कि प्रघानकी बढ़ पूर्वावस्था बदल कर नयी ही अवस्था, 
नया ही स्वरूप उत्पन्न होता हैं! इस प्रक्रियाको मात्राभेदसे 
गुणभद' कहते है । उदाहरणऊ लिए जलको ल लीजिये। एक 
शक्ति हें जो जल &£ परमाणुओंको एक दूसरेकी झोर आकृष्ट 
किये हुए है । दूभरी शक्ति उनको एक दृसरेसे प्रथक करती 
। दोनोंकी साम्वावस्थाम जलका रूप रहतः है । जब वियो- 
जक शक्तिड्ली मात्रा बढ़न लगती हे वो बह् बढ़ते बढ़त एक 
छसी सीमातक पहुंच जायी हें जब जलके गुण म्थानमें 
दूसरे गुण प्रतीत होने लगते हैं ओर जलके स्थानमें भाप 
आ जाती हूँ । यदि संयोत्र: शक्तिह्ठी मात्रा बढ़ती तो गुणा- 
न्तरकी प्रतीत होती और जल्लक स्थानमें बफ देख पड़ती। 
यह नयी अबस्था प्रथम अवबस्थासे ब्िपरीत हांती हे अतः 
इस उसका विपरिणाम ऊहने हैं। परन्तु कुछ काल में जिस 
प्रकार पहली अवस्थास दुसरी अवस्था बनी था उसी प्रकार इस 
दूसरी अवम्थार्म भी साम्यावस्थाका प्रणाश अर्थात क्षोम 
उत्पन्त होता हैं। अथांत यह भी बदलती है! इसका भी 
विपरिणाम उत्पन्न होता हैं। यह ठतीय अवस्था पहली 
अवस्थाक विपरिणखामका विपरिणाम होता है। जिस प्रकार 
द्वितीय अवस्था प्रथम अवस्थामें बीज़रूपसे वर्तमान है उसी 
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प्रकार तृतीय अवस्था द्वितीय अन्रस्थारें बोजरूपने वतमान 
है। प्रत्येक अवस्था अपनी पृबंबर्तीके बिपर'त होतो है पर 
अपन गभमें उसका कुड अंश ले आतो है; इस प्रकार प्रत्येक 
उत्तरवर्ती अवस्थामें :स्येक पृव वर्ती अवस्थाका कुड श्रश विद्य- 
मान रहता है । जो जिपरिसामका यिपरिणाम होता है उसमें सूत्र 
ओर विपरिणाम दोनोंका समन्वय होता हे अर्थात वह दोनोंक 
मुख्याशांको साम्यावम्था द्वोता है। इसके बाद उसको दशा 
स्वय मून अ्रवस्थ जैसो होता हैं , क्रमात॒ उसका वियरिशाम 
»ौर फिर बिपरिणामका बिपरिणम उत्पन्न होता है। यों ही 
परम्परा चक्तती रहती है और तकत्त्वस तरवान्तग, अवर्थास 
अवस्थान्तर बनता रहता है | यही इस जगत्‌ऊे विकासका क्रम हैं, 

माक्स और २ गेल्तन हीगेलस इस विकासक्रपकों तो ले 
लिया हैं पर जगत्‌ था मूल उनके अनुसार कोई चेतन अह्म्‌ 
पदार्थ नहीं बरन्‌ अचेतन अधान था। इसलिए इनका भिद्घान्त 
प्रधानवाद कहल।ता है । ऊपर बतलाये हुए करणसे उसके 
नामके साथ 'इन्द्वात्मक” विशेषण लगा हुआ है । 

जब जगत््‌का मूल अचेतन था तो फिर किसी निर्य आत्माके 
लिए स्थान हो नहीं रह जाता इसलिए इसे द्ून्द्वाटमक अनात्म- 
बाद भी कह सकते हें। 'इन्द्ात्म” जाड़े रहना अच्छा है, 
अन्यथा बोद् जेसे अनात्मवादी दर्शनोसे अ्रान्ति द्ोनका ढर 
है| ज्ञाखक विज्रानवादी बौद्ध दशन पुनजन्मको मानता हूँ पर 
अब्सक माक्स ओर ए गेल्सके अनुयायी ऐसा नहीं मानते । 
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नित्य आत्मा हो या न हो पर जगतमें चेतनाक अनुभव 
तो होता ही है । चेतनाके दो लक्षण हें, ज्ञान और इच्छा-- 
स्वयं प्रभावित होना अर प्रभावत करना । जहाँ चेतना हें वहां 
किसी न क्सी प्रकारका अन्तःकरणा है | किसी न श्िसी प्रकार 
मन अहद्कार और बुद्धिका क्षेत्र हैं। अन्तःकरणकी विकसित 
र वस्थामें उसके गुण, राग, द्व ष, २ष्याँं, मत्सर, काम, क्रोध, 
ओदाय्य, दया, त्याग, प्रेम इत्यादि भी न्‍्यूनाधिक पाये जाते हैं । 
प्रधानवादी इनम्से क्सीकी भी सत्ताको अस्वीकार नहीं 
करता : वद्द वेवल दो बातें कहता है | पद्चिली तो यह कि इनमें- 
से कोई भी |कसी नित्य आत्माका गुण नहीं है । दूसरी यह कि 
जैसे प्रधानके विकास द्वारा अनेक पदार्थों, जैसे सोना, तांबा, 
कोयलाकी उत्पत्ति हुई है वैसे दही अन्तःकरण और उसके 
गुणणोंकी भी उत्पांत्त हुई हे। प्रथ्वी करोड़ों वर्षोतक प्रज्वालित 
वाष्पोंवा पिण्ड थी | उसके भी बरोड़ों बषे पीछे वह इस योग्य 
हुई कि उसपर कोई प्राणी रह सके। जब ऐसी परिस्थिति 
उत्पन्न हुईं तब प्रधानसे :अन्‍्तःकरणकी भी अभिव्यक्ति हुई । 
ज्यों ज्यों परिस्थिति अनुकूल होती गयी त्यों त्यों अन्त:कर ण॒की 
अभिवररद्ध होती गयी । किसी भी सभ्य देशका शिक्षित व्यक्ति 
करोड़ों वर्षोंकी उननतिक्रा दायाद है । 
परस्थितिके अनुसार ही अन्त:करणके गुणोंका अ्रभिव्यश्ञन 
होता है। जैसे परिस्थितिक अनुसार :धानसे कट्टीं हिमालय 


के 
पहाड़ निव ला है, कहीं प्रशान्‍्त महासागर, कहीं आकाशगड्ला 
2; 
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ओर कहीं ऋण विद्य त्कश, ठसी प्रद्चार परिस्थितिकरे अनुतार 
कहीं क्ररता व्यक्त होतो है, कहीं उदा ता, कहों क्षमा और कहें 
क्रोव । मनुष्य ऐसा सममता है #ि में स्व॒तन्त्र हैँ. अयने सं कल्प- 

के अनुसार काम करता हूँ | यदि मेरो इच्छुः होतो है तो खड़ा 
होता हैं, नहीं तो बैठा रहता हैँ | यहाँ नक ता ठोक हो सकता 

हे | परन्तु प्रश्न यह है कि संकल्त करनेका स्वातन्‍्ऊप्र कहाँ तक 
है ? मेरा ऐसा संकल्त हुआ इसलिये में खड़ा हुआ पर कद में 
दूसरे प्रकारका सझल्य कर सका था ! क्या मेरे अ लः-काणपे 

सिवाय खड़े होनके कोई दूसरा संकल्य उठ भो सकता था जो 
लोग नित्य आत्मा मानते हैं उनके लिए ऐसा मानना सम्भत् है. 
यद्यपि उनमेंस भी बहुतसे संकल्य-स्वातन्त्रयक्री भगवदिच्छा या 
अटृष्ट या क्रिस्मतसे बँधा मानते हैं । प्रधानवादों कइता हैँ. कि 

प्रधानकी समस्त सन्‍्तति एक ही सूत्रमें बची हे । जो दनन्द्वात्मक 
विकास-क्रम परमाणुओं भौर पहाड़ोंकी गति-विधिका नियन्त्रण 
करता है वही कीटस लेकर मनुष्यतक्के अन्त:ररणका नियमन 
करता है। किसी समय-विशेषक्रो अवस्था जिन तत्त्वोंकी 
साम्यावस्था है उनमें मनुष्योंके अंतःकरण भो हैं । परिस्थितिक 

अनुधार इस साम्यावस्थामें क्षोीभ होगा अथांतू इसके भोतिक 
ओर मानस दोनों प्रकारके अवयब क्षुब्ध होंगे। अन्तमें जो 
विपरिणाम उत्पन्त होगा, उसमें भोतिक और मानस दोलनां 
प्रकारके तत्वोंकी नयी अवस्था होगी । पानीका विपरिणयाम भाप 
और बफ़ दोनों हो सकता हैं। यह बादरकोी परिस्थितिपर 
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निभर है कि किसी काल और स्थान विशेषमें पानी किसमें 
परिणत होगा । ठोक इसी प्रकार परिस्थिति इसका निश्चय 
करती है कि अन्त:करण कालान्तरमें कौनता रूप धारण करेगा 
अथात्‌ क्रिस धम्मंविशेषद आचच्छादित देख पड़ेगा। यदि 
स्वनन्त्र आत्माकी सत्ता दांती तो उसके अपने स्वतन्त्र तियम 
होते पान्‍नु प्रधानके लिए तो एक ही नियम है । 

जो नियम व्यष्टिके लिए है वही समष्टिके लिए लागू है। 
जो इन्द्रमान विकृतिप्रणाली भोतिक और व्यक्तियोंके मानस 
जगत्‌कोी परिचाजित करती है, उसोके अनुसार व्यक्तियोंके 
समूहोंमें भी परिवतन होता है । आ्िक, राजनीतिक, साम्प्रदा- 
यिक, सभो अवस्थाएँ इसी प्रणालीके अनुसार बदलतो रहतो हैं । 
लोग समभते हैं कि इतिहासका प्राड़्ग थोड़ेसे बड़े आदमियकोी 
मनोवृत्तियोंका क्रोड़ाक्षत्र हे । ऋषि-मुनि, धम्मंप्रवतक, राजा, 
बादशाह, सेनापति, विद्वान, नता, बघ् इनके मनमें तरंगें उठती 
हैं और लाखों मनुष्योंके सुखदुःखका वारान्यारा हो जाता है। 
इसलिए इतिहासकी पोधियोंमें इन्दीं लोगेंके जोवन ओर कर्त्यो- 
का विस्तृत वणन रहता हैं, साघारण लोगांका ज़िक्र यों हो 
गोण रूपसे आ जाता है। 

प्रधानवादी ऐसा नहीं मानता। वह कहता हैं कि बड़े 
आदमी ओर आदमियों के समूह इन्द्वमान प्रणालोके बाहर नहीं 
जा सकते । परिस्थितिक्े अनुसार उनमें भो परिवतंन द्वोता हैं । 
पर हाँ, जो पदार्थ जितना ही उन्नत द्वोगा, उसके विकासको 
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सममभना भी उतना ही कठिन होता है । 

मानव समुदायों इतिहासपर किस परिस्थितिका प्रभाव 
पड़ता है ? ऋतु देशकी भौगोलिक बनावट समीपस्थ वृत्त और 
पशुपक्ञी, इन सबका प्रभाव पड़ता है पर यह नन्‍्यूनाघधिक स्थायी 
हैं। इनम परिवतन होता भी हे तो देरमें, अतः इनके प्रभावसे 
समूहका ऐतिहासिक और सांस्कृतिक परिवतन प्राय. नहीं 
होता । माक्खे और ए गेल्सका कहना हे कि समुदाबफा सांस्कृ- 
तिक जीवन आधिक व्यवस्थापर निभर है और यह आधथिक 
व्यवस्था उत्पादनविधिपर निर्भर है । यह इतिहाससिद्धान्त 
इन लोगोंका विशेष आविष्कार हे। दृठधर्मीके कारण बहुत 
लोग अभी इसे स्वीकार नहीं करते पर इसके सिवाय कोई 
दूसरा सिद्धान्त हे भी नहीं जो इतिहासके परिवतनों को वैज्ञा- 
निक ढगसे सममभा सके । 

प्रधानवादी यह नहीं कहता कि लोग प्रतिक्षण आथिक 
बातोंको सोचकर उनके अनुसार काम करते हैं। देश या मज़- 
हन्न या इब्जनके लिए मरमिटनेवाले, पीड़ितोंकी सहायताके 
लिए अपने सवस्वरी आहति देनेवाले, रुपयों या रोटियोंर लिए 
यह सब नहीं करते । प्रत्यक्षरयः ता वह ऊँचे नैतिक भावोंसे 
प्रेरित होते हैं ओर प्रधानशदी ऐसे भावोंका समादर करता 
है । वह चाहता हैं कि लोगों+ ऐसे भाव रहें। पर वह यह 
जानता है कि इन भावोंका उदय होना विशेष परिस्थितियोंपर 
ही निभर है । आज भररतमें जैसे देशसेवा, त्याग, आत्मबलिके 
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भाव फैल रहे हैं वह कुछ समय पहिले नहीं फेल सकते थे | जो 
लोग इन भावोंस प्रभावित हो रहे हैं उनके सामने तो ऊँचे 
उदहृ श्य और आदर्श हैं पर उदृश्यों ओर आदर्शोकी विशष 
आ।िक परिस्थितियोंने हो! सम्भव बनाया हे। अन्त:करणपर 
इन परिस्थितियोंका जो प्रभाव पड़ रहा हे वही प्रशस्त उदार 
भात्रों छो जगा रहा है। यह प्रभाव ज्ञात नहीं दे पर सत्य दे । 

ऊपर जो कु समासेन कहां गया है उसे इतिहापका 
आधिक व्याख्या कइते है. इतर इतिदातवक्रों बदलनका अय 
किसी अलोकिक ठपक्तिकरा इच्द्राकों नहों दिया गया ई । यह भा 
नहीं कहा गया है कि ऐतिहासिक परिवत्त तोंको प्र रणा आर्थिक 
हेतुओसे मिलतो है । 

यहांपर एक प्रश्न यह उठता है कि जब ऐतिहासिक परिव- 
लेन इस प्रकार होते हैं तो क्या हम छो पहलेसे उनका ज्ञन हा 
सकता है ? इसका उत्तर हाँ भो है ओर नद्ठों भो ।, किसी समय- 
विशेषमें जो अवस्था होतो है उतर अ गाौभूत भोतिक पदाथ-- 
घातु, लकड़ी, परमाणु--प्रा भोतिक् शक्तियां -ताव, विद्य व, 
प्रकाश इत्यारि-भी होते हैं ओर अन्तःझरण भी। भोतिक 
पदार्थों और शक्तियोंमें सजातीय समता होतो है। एक टुकड़े 
खोनेका व्यवहार दूसरेसे भिन्‍त नहों होता; प्रकाशक्रे नियम 
सवत्र एकऊसे हो हाते हैं। अतः किपो एक भवस्थाके पोछे इनका 
क्‍या अवध्था होगी, यह कहा जा सकता दै। परन्तु अन्ाः- 
करणोंनें विषमता होतो है। दावेडे साथ यह नहों कहा जा 
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सकता कि अमुक विशेष अन्तःकरण ठोक अमुक प्रकारसे 
व्यवहार करेगा । अन्तःकरण बाहरी परिस्थितिसे प्रभावित 
होता है पर उसको प्रभावित करता भो है। फिर अन्त - 
करण तो लाखों हैं । इसलिए वादको देखकर प्रतिवादके विषय- 
में यथार्थ भविष्यद्वाणी नहीं की जा सकती | 
इसके साथ ही यह भी स्पष्ट है कि ब्योरेिवार भविष्यद्वाणी 
चाहे न की जा सके पर जो दन्द्रमान विकासक्रमक्ो समझता 
है बह किसी अवस्था-विशेषका विश्लेषण करके यह समभ 
सकता है कि इसकी साम्यावस्‍्था किस दिशामें भग्त होनेबाली 
है | वह उसके भीतरकी शक्तियोंकी गतिविधि और परिस्थिति- 
से यह अनुमान कर सकता है कि अब इनमेंसे कौनसी शक्तियां 
जागरित और ८प्र होने जा रही हैं । इसका तात्पय यह है कि 
बह प्रतिवादक स्वरूपका चित्र खींच सकता है | 
इस सिद्धान्तकी यही सबसे बड़ी विशेषता हे । अन्य 
सिद्धान्तोंके सत्याभत्यका निणंय तकसे ही हो सकता है | वेदांत 
तकको तो नहीं मानता, 'तकोाप्रतिष्ठानात्‌)' पर अपनी सत्यताकी 
कसौटी स्वसंवेद्य अनु भवको ठहराता है ! परन्तु यह प्रधानवाद 
अपनी सत्यताकी परीक्षा व्यवहारसे करता है। इसमें 'घ्रिद्धान्त 
और उव्यवहारकी एकता” पर विशेष प्रकारसे ज़ोर दिया 
जाता है। अपनी बुद्धिसे केवल तकके आधारपर सिद्धान्तका 
आविष्कार करनेके बदले जगतके व्यवद्दारका वैज्ञानिक अनु- 
शीलन कर के सिद्धान्त स्थिर करना चाहिये और फिर इस 
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सिद्घान्तसे जगद्दयापार चलाना चाहिये। साधारण सुधारक 
उचित-अनुचित, न्याय-अन्यायकी कसौटीपर कपस्तकर जो 
बात ठीक जेंचती है उसे काय्यमें परिणत करना चाहता है । 
प्रघानवादी ऐसा नहीं करता । वह वैज्ञानिक शल्रीसे चलता है । 
जिस प्रकार विज्ञानवेत्ता प्राकृतिक नियमोंको समककर उनके 
अनुसार काम करता हे और लाभ उठाता है, उप्तो प्रकार इन्द्र - 
सान प्र धानवादका विद्यार्थी परिस्थितिका अध्ययन करके देखता 
है कि परिस्थिति स्वयं किधर भुकनेवाली है । उसी दिशामें प्रयत्न 
करता है । जो शक्तियाँ दबनेवाली हैं उनको दवाकर जो प्रदीप्त 
होनेवाली है उनके जागरणमें सहायता करता है। अतः जो 
प्रतिवाद प्रकृत्या देरम आता उसे जल्द ही स्थापित करा देता 
है। यहीं उद्योगकी उपयुक्तता सिदूध होती है, अन्यथा द्न्द्रमान 
विकास तो रवत: होता ही रहेगा । 

इसी सिद्धान्तके आधारपर समाज़वादका राजसम्बन्धी 
सिद्धान्त स्थिर है। समाजवादी कहता है कि दाशनिक शब्दा- 
डम्बरको छोड़कर देखनेसे प्रतीत होता हैं कि प्रत्येक समाज्ञमे 
शासनका सूत्र उप्त बगंके# हाथमें होता हैं जिसको उत्पादनके 
साधनोंपर स्वाभ्य शप्त होता हे। ज्ञिस समय उत्पादनका 
मुख्य साधन भूमि थी उस समय शासन भूमिपतियोंके हाथमें 
था। आज उत्पादनका मुख्य साधन व्यवसाय है, इसलिये 
शासनकी नकेल पूजीपतियोंके हाथमें है। जिस समय किसी 
बगके हाथमें हुकूमतकी बागडोर द्ोती है उस समय वह 
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ऐसा प्रयत्न करता है कि उसझे हाथते अधिकार निकज्न न 
जाय | इसलिये वह दूपरे वर्गोंकी बराबर दबाता है। उसके 
बनाये क़ानूनोंका यही उद्द श्य होता दे। समाजवादोपर यद 
आरोप किया जाता है कि बढ़ वगविद्वृष को बढ़ाता ह्‌ जम।न - 
दारको किप्तानसे, मज्ञदूरकों मित मालिकसे लड़ाता है। यह 
आरोप ग़न्नत हे । समाज़वादा चाहता है कि वर्गकलह मिट 
जाय, समाजमें परस्पर विरोधी हितांवाले वर्गोंक्ा अस्तित्व 
ही न रह जाय, समाज्ञ वगहीन हो जाय। उसके सारे प्रयास 
इसी लक्ष्यकी सिद्धिऋ लिये होते हैं। राजऊे प्रति अपने व्यव- 
हारको निश्चित करनेमें भी वह इसी लक्ष्यका सामने रखता हे । 

समाजवादकी राज्के प्रति जो नीति है बह नोचे झे अब - 
तरणसे जो मेरे 'साम्राजवाद' मर जिया गया है स्पष्ट हो ज्ञायगो- 

जैसा कि हम देख चुके हैं राज वह्द संस्था है जिसके 
द्वारा अधिकार-प्राप्त वर्ग दूसरे वर्गोंपर अपना अधिकार 
कायम रखता है। सेना और पुलिप्तके द्वारा यद्द संस्था काम 
करती है । यदि कोई विरोधी सिर उठाता है तो वह इसके बलसे 
दबा दिया जाता है। अधिकारयुक्त वर्गंका तोसरा अख्ल कानून 
वगसंघषकी बीभत्सताकों यथासम्भव छिपाता है। उसका काम 
यह है कि शोषित वगऊई जीवनको नित्यप्रति ऐसे बन्धरनोंसे 
जकड़ रखे कि सेना से काम न लेना पड़े। हर सरकार कानून 
ओर अमनकी :दुह्दाई देती है। इसका तात्पय यह है कि वस्तु- 
स्थितिमें कोई गहरा परिवत्तन न हो। जो हुकूमत करता है 
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बह हुकूमत करता रहे, जो दास है वह दास बना रहे । इसके 
बिना थोड़से मनुष्य बहुतले मनुष्योंको दबाकर रख नहीं सकते । 

राजका यह स्वरूप ऐ 4 शब्दाडम्बरसे छिपाया जाता है कि 
साधारण मनुष्य सचमुच उसको एक निष्पक्ष संस्था समभता 
है ओर उससे निरपेक्ष न्‍न्यायकी आशा रखता है। पर जब 
उत्पादनके साधनंका रूप बरलता है ओर उन साधनोंस काम 
लेनेताल्ा दूसरा वर्ग ऊपर उठना चाहता है तो उन्र राजऊ सच्चे 
स्वरूपका बहुत ही शीघ्र बोध दो जाता दे । उप्तको यह्द विदित 
हो जाता है कि राज़ वस्तुत: उस बर्गकी एक प्रकारकी काय्ये- 
कारिणी समिति है जिसके हाथमें अबतक आधिक और राज- 
नीतिक अधिकार रहा है। नया वगे अपने लिए सुविधाएँ 
चाहता है पर पुराना वर्ग अपनी अर्थात्‌ राजकी सारी शक्तिसे इन 
सुविधाओंको रोकता है क्योंकि वह समझता है कि यदि नया 
बगे सम्पन्न हुआ तो वह सारे अधिकार अपने हाथ में ले लेगा । 
इस प्रकार वगसंघष, जो अबतक मन्द और आलीन था, 
'तीत्र और प्रकट हो उठता है। नये उठनेवाले वर्गकों यह बात 
साफ देख पड़ती है कि यदि उसे आगे बढ़ना है तो फिर राज- 
पर कब्जा करना चाहिये, विदेशियोंसे लड़नके लिए नहीं अपने 
घरेलू प्रतियोगियोंसे लड़नेके निए। 'जिसडी लाठी उप्तकी भेंस | 
राजपर कब्जा करनेका अरे है सेना ओर पुलिसपर कब्जा 
करना अर्थात्‌ इनसे काम ले सकना। इसका दूसरा अर्थ है 
कानून बनानेकी शक्ति प्र!प्त करना । आधथिक और सामाजिक 
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अभ्युदय शो लालसाने ही मध्यमवर्गकों सामन्‍्त-सर्दारोंके हाथसे 
राजयन्त्र छीननेपर विवश किया था। राजशक्तिक्रों द्वाथमें लेते 
ही मध्यम बगें सामन्‍्तोंकी कुर्तीपर जा बैठा था। जो झबतक 
शोषित था वह शोषक बन गया। ज़िस प्रकार पहले थोड़े- 
से ज्षत्रियवर्गीय अपनसे अधिक प्रंख्यावालोपर हुकूमत करते 
थे, उसी प्रकार पृजीशाही और साम्राज्यशाहीके द्वारा थोड़ेस 
मध्यबर्गीय करोड़ों मनुष्योंपर हुकूपत कर रहे हैं अर्थात्‌ करोडों 
मनुष्योंका शोषण कर रहे हैं । 

ऐसी दशामें राज्यके प्रति समाजवादीका क्‍या रुख हो सकता 
है ? यह तो दम देख चुके हैं कि बह बगे संघषकों बढ़त बुरी 
चीज समभता है। हम यह भो देख चुके हैं कि वह उत्पादनके 
साधनोंपर व्यक्तियोंके निजी स्वत्वको बुरी चीज मानता है और 
प्रथ्वीपर फेली हुईं अशान्तिका प्रधान कारण समभता है 
उसकी रायमें जबतक यह वेयक्तिक स्वत्व रहेगा तबतक प्रथ्त्री- 
पर पूंजीशाही, साम्राज्यशाही, वगंसंघष और अन्‍्ताराष्ट्रीय युद्ध 
आजकी भाँति बने रहेंगे और आकाश-पुष्पकी भाँति शान्तिका 
अभाव रहेगा । वह यह भी देखता है कि सम्प्रति राज पूजी- 
पतियोंके द्याथम है और उस वगको दबाने में श्रपनी सारी शक्ति 
लगा रहा है जो पूँज्ञीपतियोंके हाथसे उत्वीड़ित और शोषित 
होनेसे ऊबकर अब सिर उठाना चाहता है । यह वर्ग श्रमिकों 
ओर कृषकोंका वर्ग है। यद्द बातें एक और हो पाठ पढ़ाती 
हैं। यदि समाजवादी सचमुच पूँजीशाहदीको मिटाना चाहता है 
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तो उसको वही काम करना होगा जो इसके पहले पू जीपतियॉने 
किया था । उसको राजपर क़ब्ज़ा करना होगा | राजकी लगाम 
उसके हाथम आते ही सरकार उसकी होगी, सेना और पुलिस 
उसकी आज्ञाओंका पालन करेंगी, अपनी इच्छाके अनुकूल 
कानून वह बनवा सकेगा | 

ऊपर मेंने लिखा है कि समाजवादीको राजपर क़ब्ज़ा करना 
होगा। वस्तुतः यह निरथक-सा वाक्य है! समाजवाद एक 
सिद्धान्त है। उसको माननेवालोंका कोई विशेष आथिक वर्ग 
नहीं होता । मेरा असल्ली तात्पय्य यह था कि जो आज्कलका 
प्रताड़ित वर्ग है, अर्थात्‌ शरीर और मस्तिष्कस काम करनेवाले 
श्रमिकों और कृषकोंका वगं, उसको राजकी बाग सँभालनी 
होगी । जबतक राजशक्ति अपनी नहीं होती तबतक पू जीशाही- 
का बाल बाँका नहीं हो सकता, समाजवाद केवल पुस्तकों के 
पन्नोंमें ही धरा रह जायगा । आथिक और सामाजिक अभ्यु- 
दयकी इच्छाने ही शोषितोंको सिखज्ञाया है कि उन्हें हुकूमत 
करनी होगी । मूसाकी बाबत कहा जाता है कि वह आग 
ढूँ ढ़न गये थे, पेग़म्बर दो गये | इसी प्रकार वर्गोंका अभ्युत्थान 
होता है । 

मान लिया जाय कि सफल्न क्रान्तिक द्वारा अद्यावधि-शोषित॑ 
श्रमिक और कृषकवरगने राजपर क़ब्जा प्राप्त कर लिया । फिर 
क्या होगा ? जो उत्तर पहले मुँहको आता है वह तो यही है 
कि इस बार भी वद्दी होगा जो श्रवतक होता आया है अ्रर्थात 
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अपने क्रांतिकालोन नारोंको भूनकर यह वर्ग भी राजसे अपने 
संकुचित वर्ग, हतों> साधनका काम लेगा। सेद इतना है कि 
अबतऊ यह शापित था. अब यह शोषक होगः और दूधरे वर्ग 
शोषित होंगे । 

पर यह उत्तर ठोक नद्ठों है | पड़च तो इस वर्गके कोई संकु- 
चित वगहित हैं हा नह्-ों । यह तो शापणपे व्यथित होकर 
उठा था अत. इसका ए5 हो उद्देश्य दे और बह है शोषणको 
मिटा देना । जिन समाजवादी सिद्धान्तोंक्ो प्ररणाने इसको 
प्राणित किया हूँ उत्का भी यदहो परिणाम हो सकता है । दूसरी 
बात यह है कि यह वर्ग इन समय सबने नीचा है। इसमें वह 
लोग हैं जो उत्यादनकी किसो सामग्राके स्त्रामी नहीं हैं । इनकी 
जीविका दूसरोंकी क्पापर निभर है ! अतः अब यह किप्तको 
सतायेगा ? इस ६ उत्तरप स्यात्‌ यह कहा जायगा कि जो आज- 
कल शोषक हैं बहो भविष्यमें शांषित हो जायेंगे। पर ऐसा 
नहीं हो सकता | इस समय शोषक्रोंको संख्या थोड़ी हे परन्तु 
शोषितोंकी सख्या बड़ुत बड़ी हे । मुदट्टरो मर पूँजीपति प्रायः सारी 
जनताको फामधेनु बनाकर दूह रहे हैं । क्रान्तिके बाद तो यही 
जनता अधिकारमें होगो पर यह आज्ञऊ पू जीपतियोंका शोषण 
नहीं कर सकती । थोड़ेसे आदमी बहुतोंक्रा शोषण कर सकते हें, 
बहुतसे आदमी थोड़ोंका शोषण नहाँ कर सकते | दा चार शेर 
मिलकर जंगलके और पशुओंका शोषण कर सकते हैं पर यदि 
सारे पशु मिल जायें और शेरोंको वशरय3ें करके उनका शोषण 
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करना चाहें तो नहीं कर सकते। दो दिनमें शेर खत्म हो 
जायेंगे । थोड़ोंके आहार बहुत हो सकते हैं, बहुतोंके लिए यह 
सम्भव नहीं कि थोड़ोंको आह्वार ब॒गाकर कुछ दिनतक अपना 
पेट भरें । अतः मजदूर और कृषक वगऊ हाथमें राजशक्ति ञआ 
जाने पर शोषण बम्द हो जायगा। इसका अथ यह है कि राज 
शोषणका साधन न रह जायगा' पर अबतक तो यही उसका 
प्रधान लक्षण है कि वर्गसंघघमय इस जगतमें राज एक वर्गंको 
दूसरेका शोषण करनेमें सहायता देता हे। अब यह पहली 
बात न होगी। सना पुलिस और कानून बनानेका अधिकार 
होते हुए भी इनका उपयोग पुराने ढंगपर न होगा। पुराने 
रूपका अन्त हो जायगा। 

इस प्रकार श्रमिकों ओर कृषकोंके हाथमें अधिकार आनेपर 
यह संस्था जो आजसे हज़ारों वष पहले शोषणको सुव्यव- 
स्थित, चिरायु और सफल बनानके लिये स्थापित हुईं थी और 
जो आजतक इस कामको करती आयी है स्थानच्युत हो 
जायगी। अपने असली स्वरूपको खोकर राज राजन रह 
जायगा । पर उसका ढाँचा बहुत दिनोंतक रहेगा। समाज- 
वादी न तो फ़ौज या पुलिसकों बख्नोस्त कर देंगे, न कानून बन- 
वाना छोड़ देंगे। उनके सामने अभी तो वहुत काम पड़ा होगा 
जिसमें इन साधनोंतन सहायता जिलेगी | 

समाजवादियों करा उद्देश्य वगसंघषको मिटाकर वरगहीन 
समाजको जन्म देना है। वह यह भी चाहते हैं कि मनुष्य 
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द्वारा मनुष्यका शोषण न हो । पर यह बातें संकल्पमात्र से न 
होंगी। कृषकों और श्रमिकोंके हाथमें शासन आ जाने मात्रसे 
भी न होंगी । जो लोग अबतक शोषण #। बदोत्नत पलते रहे 
हैं वह एकदम चुप्र नहों बैठ सकते । यदि सम्भव हुआ तो 
बह विदेशियोंको अपनी सहायता के लिये ले आयेंगे। फ्र च 
क्रांतिके बाद फ्रांसके राजवश और सदोरोंकी ओरसे ब्रिटेन, 
जमेनी, रूस और आरस्ट्रिया शत्रु हो गयेथे। द्वालमें रूसी 
क्रांतिक बाद रूसको चार वर्णवक रूसी विद्राहियों ओर उनके 
विदेशी हिमायतियोंका मुक़ाबिला करना पड़ा था | इसके अति- 
रिक्त देशके भीतर भी नये अधिकारियोंकोी पदे पदे पुराने रव- 
थोंस लड़ना होगा। उनके हर काममें अड़चन डाली जायगी। 
हर प्रकारके ऐसे प्रयत्न किये जायेंगे जिनसे उन| शासनकोी 
उ्यवस्था बिगड़ जाय, उनके अभ्रयोग असफकज्ञ हों, प्रज्ञा उनसे 
असन्तुष्ट हो । उनके साथ वात बातमें असहयोग किया 
जायग। । उनकी अनु भव-होनतासे हर प्रकारका अनुचित लाभ 
उठानकी चेष्टा की जायगी । बिना इस प्रकारके कुयत्नोंको 
असफल बनाये क्रान्ति विफल हो जायगी । रूप्की क्रान्तिकारों 
सरकारको यह सब दिक्कतें भुगतनी पड़ी हैं। यदि नये शासक 
रढ़प्रतिज्ञ हैं तो वह इस विपत्तिसागरकों भी पार कर जायेंगे 
ओऔर क्ष॒द्र स्वाथियोंकों मुंहकी खानी पड़ेगी । उनह्ी धारी 
कोशिशें विफल होंगी और वर्गसेद मिटकर रहेगा । इप कामर्षे 
नये शासकोंको राजके ढाँचेसे अर्थात्‌ सेना, पुलिस और 
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'कानूनसे बड़ी सहायता मिलेगी। जो शश््र शोषणको क़ायम 
रखनेके लिए निकाला गया था वह यदि अच्छे हाथोंमें पड़ 
जाय तो उससे शोपणका अन्त करनका काम लिया जा 
सकता है। इसलिए समाजवादी श्रम और क्पक राजके 
डाँचेको एकदम बिगाड़ न दंगे। 

इस ढांचेकी सहायतासे उनको अपना मूल उद्देश्य; अर्थात 
समाजवादी व्यवस्था और वर्गहीन समाजका संंस्थापन, लिंदूघ 
करना होगा । पुरान शोषकवरगंके विरोधकी कमर टूट जाने पर 
जो लोग उप बगमें थेया उससे सम्बन्ध रखते थे बह भी 
श्रमकी महत्ताको स्वीकार कर लेंगे और अपनी शक्ति तथा 
योग्यताके अनुसार काममें लग जायंगे । ऐसा होने पर समाजसे 
धगभेद, अथवा वगसंघष, मिट जायगा । दूसरी ओर उत्पादनके 
साधनोंपर समुदायका अधिकार द्वो जायगा । जो युवक और 
युवती इस नये युगमें शिक्षा पाकर प्रोढ़ जीवनमें क़दम रखेंगे, 
उनके लिए रुपया जोड़ना ओर रुपयेके लिए काम करना एक 
अस्वाभाविक-सी बात प्रतीत होगी । वह लोकहितकों सामने 
रखकर काम करेंगे और समाजकी समूृद्धिमें शरीक होना 
अपना सबसे बड़ा पुरस्कार सममेगे। इस परिस्थितिमें समाज - 
बादी व्यवस्था आप ही स्थापित हो चल्लेगी। पर यद्द समझ 
रखना चाहिये कि अकेला कोई एक देश पूर्णरूपेण समाजवादी 
पद्धति नहीं चला सकता । अस्तु, जिस दिन यह व्यवस्था पूरी 
तरह स्थापित हो जायगी उस दिन राज़ अनावश्यक हो 
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जायगा । न क़ानून बनानेकी आवश्यकता रह जायगी, न सेना- 
की, न पुलिसकी । राजका ढाँचा व्यथेका भार होगा और आप 
ही टूट जायगा। ए गेल्सके शब्दों में राज मुरकाकर झड़ जायगा । 
वह दिन आज नहीं है, पर आरा सकता हैं. और प्रत्येक समाज्ञ- 
वादी ऐसी आशा करता हैँ कि आयेगा। उस समय भी कोई 
ऐसा व्यक्ति हो सकता हे जो सामू हक जीवनको खराब करना 
चाहे । लोकमत उसको सुधारने और यदि ज़रूरत हो तो दण्ड 
देनेके लिए काफ़ी होगा । समुदायकी आत्मरक्षाप्रवृत्ति वेतन- 
भोगी सेनाओंकी अपेक्षा रक्षाका अच्छा आयोजन कर सकती 
है क्‍योंकि यह रक्षा किसी एक वर्गोके द्वितोंकी रक्षा नहीं वरन 
सबकी रक्षा होगी । 

इस सम्बन्धमें एगेल्सके नीचे लिखे वाक्य इस सारे कथन- 
का निचोड़ देते हैं--'सवहारात वर्ग राजशक्तिपर क़ब्ज़ा करता 
है और रत्पादनके साधनोंको राजसम्पत्तिमें बदल देता हे पर 
ऐसा कर लेने पर वह खुद सवहारा नहों रह जाता, सारे वर्ग- 
भेद और वर्गविरोध खत्म हो जाते हैं ओर राजरूपसे राजका 
भी अस्तित्व खत्म हो जाता है | पुराने समाजको, जिसका 
जीवन वगसंघषे मं बीतत! था, राजकी अर्थात शोषकवगंके संघ- 
टनकी आवश्यकता थी ताकि उत्पादनकी तत्कालीन अवस्था 
कायम रहें; अतः उसको राजकी विशेष जरूरत इसलिए थी कि 
शोषितवग ( जो समय समयपर गुलाम, जमीनके साथ बेँधा 
किसान या मजदूरका रूप धारण करता रहता है ) बलात्‌ 
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दबाया जा सक । ऊपरम तो राज सारे सम/जका प्रतिनिधि 
था । जब राज सचमुच सारे समाजका प्रतिनिधि हो जायगा 
तो वह अनावश्यक हो जाथ्गा | जब कोई ऐसा वर्ग नहीं रह 
जाता जिसको दबाना हो, जब वर्ग-आधिपत्य और पहिलेकी 
उत्पादन-संबन्धी कुव्यवस्थासे उत्पन्न वेयक्तिक जीवनके लिये 
संघषके साथ साथ आपस के झगड़े और अत्याचार खत्म हो 
जायेग तो ऐसी कोई चीज ही न रह जायगी जिसका शमन 
बरना हो ओर व्श्ष दम्न्वारी शक्त अरथात राजकी जरूरत 
न रहंगी। जो पहला काम सारे समाजके प्रतिनिधिके रूपमें 
राज करता हे- अथोत सारे समाजके नामपर उत्पादनके 
साधनोंपर कब्जा ५रना- वद्दी राजकी हँसियतसे उसका 
अन्तिम स्वतंत्र काम है। क्रमशः सामाजिक सम्बन्धके विभिन्‍न 
क्ञत्रोंमे राजका हस्तक्षेप अनावश्यक हो जाता है और फिर 
आप ही आलीन हो जाता है। व्यक्तियॉपर शासन करनेके 
स्थानमें बग्तुछलंदी व्यवस्था और उत्पादनकी क्रियाशओओोंका संचा- 
लन रह जाता है | राजको कोई खत्म नहीं करता, वह खुद 
मुरमाकर मड़ जाता हैं ।? 
जहाँतक माक्स और ए गेल्सके आध्यात्मिक सिद्धान्तदी 
बात है वह इस पुस्तकका विषय नहीं हे। विकासकी जो 
विधि उन्होंने दिखलायी है वह मुझको ठीक प्रतीत होती है । 
मैं यह नहीं मान | सकता कि जगतका मूल पदाथे जड़ था, 
जि समेंसे किसी अवस्थामें चेतना प्रादुभूत हुई। में रबयं 
५ 
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शांकर अद्वेत मतको मानता हूँ। इस समतके अनुसार ए% 
सत्चित्‌ ब्रह्म पदथ माया & द्वारा ज्गन्‌ रूममें प्रतीत हंता 
है। परन्तु प्रतीतिडर क्षेत्रमें विकास न्यूताधिक उस्ती प्रकार 
हुआ होगा जैम उन्होंन बतलाया है। पर इस शाखाथमं 
पड़नेकी यहाँ आवश्यरकृता नहां हे। इतिहासको आर्श्थिक 
व्याख्याके सम्बन्धमें भी यही बात है । जो मनुष्य चेतनको 
सत्ताको नित्य मानता है बह यह भी मानगा कि ऐतिहासिक 
उथल्न-पुथलमें आशिक परिस्थियक्ते साथ-साथ चेतनाओं स्वतन्त्र 
धम्म भी काम करते हैं। बुद्धिपर बाहरो परिस्थितियांका 
गहिरा प्रभाव पड़ता है पर वह मनुप्यक्नी वास्तविक सत्ता- 
उसके चेतन स्व, अहम्‌--फा धम्म है, इसलिये केवल आर्थिक 
कारणोंस व्यक्ति या वगया समाजको प्रेरणा नहों मिलती । 
इतना कहते हुए भी यह बोध होता हैं कि इस समाजवादी 
सिद्धान्तके सिवाय किसी दूसरे सिद्धान्तने ऐतिदाध्िक 
टग्विषयोंको व्याख्या फरनमें सफत्नता नहों पायी है । यदि 
इसका थोड़ासा शोधन होकर इसमें चेतन आत्माके धम्मोंऊे 
लिये भी स्थल निकल आये तो यह अक्ाट्य हो जायगा । 
समाजवादीका राजविषयक मत किसी काल्पनिक आध्यात्मिक 
तथ्यपर नहीं वरन्‌ मनुष्यके कटु अनुभवपर निर्धारित दै। 
बुखारिन कद्दते हैं और ठोक द्वी कहते हैं कि 'वर्गमूल 
समाजके अक्ल एक दूपरेस निरन्तर, कभी-कभी बहुत द्वी उम्र, 
सघषमें लगे रहते हैं। ऐवे ही समाजमें राज और क़ानूनको 
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उत्तत्ति होती है।! यद्द संघष कभी तो समक-बूकर होता है, 
कभो अस्फुट रहता है। जमीनदार और किसानका हित एक 
नहीं हो सकता | दोनोंके हित टकराते रढ्ते हैं। पर प्रायः 
खुलकर झगड़ा नहीं होता । जब कभी सहनशालताका प्याला 
भर जाता है तो फिर खुत्ा विद्रोह होता है। कहनेको तो 
यड़ कहा जा सकता हे कि घनिक लोग अपनेकों निधनोंका 
अभिभावक सममें, घन एकत्र करें पर यह समझकर कि यह 
मरा नहीं समाजका है। सुननेम यह बात भली लगती है, 
सम्भव हैं कोई-कोई व्यवसतायो इस भात्रसे प्रेरित होकर 
आचरण भी कर जाय पर ऐसा कोई भो समय नहीं देखा 
गया जब सब या अधिकांश धनिकोंने इसे अगरनाया हो। 
अतः संघष तबतक रहेगा जबतक आधिक वर्र रहेंगे, आर्थिऋ 
बग तभी मिटेंगे जब उत्तादनक साधनोंझा स्वाम्य व्यक्तियोंके 
हाथसे निकलकर समाजके हार्थो्मे आ जाय! जबतक ऐसा 
नहीं होता तबतक एक वर्ग सम्पन्न रहेगा, वह शासनका 
सूत्र अपने हाथमें रखेगा, ऐसे-ऐसे क्रानुन बनायेगा, ऐसी 
आज्ञाएँ निकालेगा, जिनसे उसके स्वत्वॉको रक्षा हो। जो 
असम्पन्त हैं उनके सामने टुकढ़ फेंके जायेंगे ताकि वह 
अधीर न द्वो उठें। उनको यह सममााया जायगा कि इस 
परिस्थितिके बने रहनेमें उनका, सबका, कल्याण हे । पू जीव।दी 
देशोंके लाखों होनद्वार युवक साम्राज्यशाही युद्ूर्धोंमें अपने 
प्राण देते हैं। परिणाम इतना ही होता है कि डनक पूजीपति 
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स्वामियोंके जेब और गरम होते हैं । 

समाजवादी इस अवस्थाको अनुचित मानता है| अतः वह 
आवश्यकता पड़ने और अवसर अनुकूल होनेपर विद्रोह करनेका 
पक्तपाती है । जब वह राजको अपने प्रपीड़कोंका गुट मानता 
है तो फिर वह उसके कार्मोकी जिम्मेदारी अपने ऊपर ओढ़नको 
तैयार नहीं हो सकठा | हाँ जो गाज किसी वगविशेषका प्ररि- 
निधि न हो, १ मस कम जो किसी शोषकवगका प्रतिनिध न 
हो, उसको वह अपना राज मान सकता है| | जबतक राज-सत्ता- 
का अन्त नहीं होता तबतक उसकी श्राज्ञाएं माननी होंगी, 
इसांलये न्हीं के राजकी कोई आध्यात्मक सत्ता हे ओर उसके 
कोई ऐसे हित हैं जो व्याक्तिव हितोंस ऊप्र और प्रथक हैं, वरन 
इसलिये कि वह व्यक्तिके हितोंके साधनका ग्रबन्न उपकरण हैं । 
जबतक राज है तबतक उसका यह कत्तव्य हे कि ऐसी परिस्थि- 
तियां उत्पन्न करें जिनमें व्यक्ति अपने नेसगिक गुणोंका पूरा- 
पूरा विकास कर सके | इसका अथ यह हुआ कि राजका 
अस्तित्व व्यक्तिके ल्ये हे, व्यक्तका अस्तित्व राजके लिये नहीं 
हे । राजाज्ञाका पालन करना धाम्मिक वृत्य नहीं.बुद्धिकी सीख है। 

नोट--बुखारिनके जो वाक्य उदध्तत किये गये हैं वह उनकी पुस्तक 
हिस्टॉरिकल मेटीरियलिज्मसे लिये गये हैं । 

# बुखा रिनके अनुसार उन छ्तोगोंके समुद'यको वर्ग! कहते हैं 
जो उत्पादनकी क्रियामें एकही प्रकारका काम करते हैं । 

| [इस अवतरणमें उस शोपषित वर्गेके लिये जो भविष्यतमें 
समाजवादी व्यवस्था कायम करेगा 'स्वहारा' शब्दका प्रयोग किया 
गया है। यह शब्द सबसे पहिले बंगलामें प्रयुक्त हुआ। सब्वहारा 
उसको कहते हैं जिसके पास शरीर और मस्तिष्कके सिवाय उत्पादनका 


और कोई साधन नहीं हे । 





ढै 


फािस्थवाद ओर नात्तीवाद 


फ्रासिस्टवादका उदय इटली और नात्सीवादका जमनीमें 
हुआ । दोनोंका इतिहास मिलता जुलताई! बिछले महायुद्धके बाद 
पराजित जमनी तबाह हो रहा था। उसकी शरक्ति क्षीण हो 
गयी थी, उपनिवेश छिन गये थे, आर्थिक संकट था, लोगोंके 
आत्माभिमानको गहिरी ठेस लगी थी। सकॉर परिस्थितिको 
सैभालनेपें असमर्थ थी | यूरोपके विजयो राजोंने जमनीको 
युद्ध$ लिये दायी ठहरा कर उसे यूरोपका अछूत-प्ता बना 
दिया या | इसी परिस्थितिने दिटलरकों अवसर दिया। उन्‍होंने 
जमनीको संभाला, यह घांषित किया कि वह युद्वऊे लिये दायी 
नदीं था, उप्तके सैनिक बत्चकी बढ़ाया, जमेत जनताई सुधुप्र 
आत्मसम्मानको जगाया | प्रायः यही अवरथा इटलीपे थी । 
विजेताओंकी गणनापें होता हुआ भो इटलो असन्तुष्ट था। 
उसने अपने मित्र जमेनीके साथ विश्वास्घात करके ब्रिटेन 
और फ्रांसका साथ दिया था पर इध्तका पुरस्कार उसकहा बहुत 
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कम मिला । लूटका माल दूसरों क हाथ लगा । लोगोंकी आर्थिक 
दशा बिगड़ गयी, आत्म विश्वास उठ गया, अ्रशान्ति फेल 
गयी । सकार स्थिति न संभाल सकी । ऐसी दशामें मुसोलिनी 
राजनीतिक रंग-मंच पर आये और इटलीको महाशक्ति बनानेमें 
सम» हुए। 

उस प्रारम्भिक कालमें इन दोनों नेताओंके पास कोई वाद, 
किसी प्रकारका दाशनिक सिद्धान्त नहीं था। इन्होंने अपने-अपने 
देशकी राष्ट्रीय.भावनाओंसे काम लिया। राष्ट्र उठनके लिये 
तैयार था, उसे पथ-प्रद्शककी खोज थी। शञ्ाज भी यह दोनों 
वाद दाशनिक सिद्धान्त नहीं बने हैं | इनका मूल मंत्र है राष्ट्री- 
यता । चाहे जो हो, हमारे राष्ट्रकी उन्नति होनी चाहिये | हमको 
कच्चा माल और बाजार मिलने चादियं, हमारी बढ़ती जन- 
संख्याके लिये भूमि मिलनी चाहिये। हमारे हाथमें जो शक्ति 
है वही हमारे पक्त*। न्‍्याय्य वनातो है न्‍्यायका अन्तिम और 
सवश्रेष्ठ प्रमाण बल हैं। जो शक्ति-शाली राष्ट्र है. वह इसी 
आधार पर काम करता हैं । 

जो लोग ऐसे भाव रखते हैं वह अन्‍्ताराष्ट्रीयताके बड़े पक्ष- 
पाती नहीं हो सकते | समाजवाद जैस सावभौम सिद्धान्तसे 
तो उनका सहज विरोध है। इसलिये बह दूसरे देशोंके निवा- 
सियोंको शिक्षा देनेका प्रयत्न नहीं करते। सबको अपनी अपनी 
शक्ति और परिस्थितिके अनुसार काम करना है। मुसोलिनीने 
एकबार कहा था 'फ़ासिज्म ऐसा माल नहीं है जिसे हम दूसरे 
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देशोंमें भेजना चाहते हों ।” 


जहाँ राजका यह च्दृश्य होगा वहाँ व्यक्तिसे जिस आच- 
रण की आशादी जायगी वह स्पष्ट ही हे। उसको राजके 
चर रणोपर अपना सवस्व अपण करना होगा । उसका जो कुछ है 
बटद्द राजका हे। राजके सुखमें उसका सुख है, राजके दुःखर्मे 
उसका दुःख है, वह गराजक लिये जीता है. राजऊे लिये मरता 
है । इस बातम फासिज्म और नात्सिज्म आदशवादके दृष्टि- 
कोणको रवीकार करते हैं | 
इतनी समता होते हुए भी कुछ वातोंमें अन्तर है। जम नी में 
दाशेनिकता पहिलेस ही थी, आज भी है, अतः नात्सीवादका 
रूप किचित अधिक दाशनिक है। उसमें आदशवादमे काफी 
सहायता ली गयी है। जमन राष्ट्रका प्रधान नेता 'फ्यूरहरर' 
राष्ट्रऐो-- राजकी- आत्माका प्रतीक है. मूत राज है। 'अत: वह 
उस आज्ञाकारिताका पात्र हैं जो व्यक्तिसे राजबोी मिलना चाहिये । 
उसका अनुशासन अवाध है | जमनीमें एक बात और बढ़ा दी 
गयी है । यह है 'उपजातिबाद ।” यह तो विद्वानोंने साना है कि 
मनुष्य कई मुख्य उपजातियोंमें बेटा हुआ था, जेसे आय्ये उपजाति, 
सेमेटिक उपजाति,मंगोल उपजाति | उपजातियोंका यह विभेद कब 
हुआ और कैसे हुआ इस विषयम मतभेद है । यह भी ठीक है कि 
सभ्यता और संरकृतिके इतिहासमें आय्य उपजातिका स्थान बहुत 
ऊँचा रहा है। भारत, इरान, मिश्र, यूनान, रोम सभी आय्यों 
के यशोगान गा रहे हैं। आज भी जो देश प्रथ्वीपर गण्यमान्य 
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हैं उनमें प्रधानता उनको हो है जिनछे निवापी मुख्यतया आय्य 
माने हैं | जमनी, ब्रिटेन, फ्रांस, अमेरिका, सभो आय्य देश हैं । 
पर संकरता मो इतन! हो गयो है कि किसो व्यक्ति तो बावत यह 
निश्चयरूपेण नहों कहा जा सकता कि इसके शरोरमपें शुद्ध 
आय्य या मंगोल या समे टक5 खुत दौड़ रहा है । परन्तु जमनों- 
को आज यह बतल:या जा रदा है कि वह नोग आययोंझछों श्रेष- 
तम शाखा नाडिकपें उत्पन्न हुर हैं, उनका संस्क्रति ओर सभ्यता 
आय्य सस्कृति और सब्यताका उत्क्रष्टम उदाहरण है, उसको 
अमिश्रित और शुद्ध रखना उनका पवित्र कतठ्य है। अतः 
जमन राज़में जमंतीकी आय्य उपजातिको आत्मा अभिव्वक्त हो 
रही है | यह 'उपजाति वाद” जमनोको अवनी उपज है। इससे 
राजके प्रति अन्ध श्रद्धा ओर भो बढ़ जातो है क्‍योंकि राजओ 
रूपमें अपनी उपजाति,अपना खुन,अपना सहस्नों वषका इतिहास 
मृत हा रद्दा है । इस भावसे शासकोंको बड़ो सद्दायता मिलती 
है परन्तु इमके द्वारा अनाय्य कहलानेवालों पर जो अत्याचार 
ढाया गया है उसका साक्षी आधुनिक कालऊा इतिहास है। ऐशपी 
निराधार भाववाको जगाना जगतू। शान्तिछा उन्मूलन करना 
है। राजको किसी एक कल्पित उपज्ातिविशेष ४8 साथ मिला 
देना भयानक नीति है । 

एक और विचारधार। हे जो जमेनोमें काम कर रद्ी है | 
उसका प्रभाव नात्पोवादपर भी पड़ा हे । वह दै नेत्शोका “अति- 
पुरुष वाद ।” नेत्शेक्ना कहना हे कि धम्मे, समाज, खसदाचार, 
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'नीति आदिके बन्धन साधारण मनुष्योंके लिये हेँ । जो उत्कृष्ट 
कोटि लोग हैं वह इनकी परवाह नहीं करते । वह अपने 
सहज गुणोंके जोरस इन दुबल रस्सियोंको तोड़कर ऊपर उठते 
हैं। जिसमें ऐसा व्यक्तित्व हो उप्तका कतंव्य है कि उसको 
विकास दे । ऐसा मनुष्य अतिपुरुष हे । छोटे मनुष्य कर मारेंगे 
उसकी आज्ञापर चलेंगे। वद्द जो कहेगा वही नीति होगी, 
वही आचार होगा, वही कानून होगा। भ्वभूतिऊ शब्दोंमें-- 

'उदयति दिशि यस्याम्‌ भानुमत्‌ सैव पूवां, 

नहि. तरण रुदीते दिकपराधोनवृत्ति: ।? 

[ सूय्य किसी दिशादा दास नहीं हैँ । वह जिघर उदय 
होगा लोग उसीको पूव #हेंगे ] 

सभ्यताकी पराकाष्टा बहुसंख्यक लोगोंके साधारणतया सुखी 
ओर सम्पन्त रहनेसे नहीं, वरन्‌ इन थोड़ेसे अ तपुरुषोंके असा- 
धारण विभूति प्राप्त करनसे होती है । 

जो लोग किसी देशमे फ्यूणएहरर, अधिनायक, एकतंत्रनेता 
होनकी महत्त्वाकांज्ञा रखते हैं उनको इस वादसे सहायता 
मिलती है । उनकी उच्छुड्डलता पर दाशेनिक ग्िलाफ़ चढ़ जाता 
है । पर समाजके लिये तो इससे जो स्थिति उत्पन्न होती है 
वह भयावह है | इसको मान लेनेसे राजमें व्याप्र -बकरीके संग- 
ठन जैसी व्यवस्था हो जायगी । 


ग्याकमूँक #ू३ ग:ुँब०- 
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प्राचीन यूनानई दाशनिकोर्मे अफूलातूनका स्थान बहुत 
ऊँचा है। उनके विचारोंमें गम्मीरता हे। ऐसा प्रतीत होता 
है कि अफलातूनका भारतके दाश नक ज्ञगतने भी सम्पक था | 
अस्तु, उनके विचारोंका पाश्वात्य दशनपर बड़ा प्रमाव पड़ा 
है । इसाई धम्मक आवाय्पॉनि उसके बहुतस अंशको अपने 
ज्ञानकाण्डमें मिला लिया है । 

अफ नातून कहते हैं कि यह दृश्य जगत जिसका ज्ञान 
हमको इन्द्रियों द्वारा होता हैं, जो प्रतिक्षण परिवतंनशोत है, 
वास्तविक जगत नहों है। यह वास्तविक जगत्‌को एक घुचली 
परछायीं मात्र है। परछायोंकी आकृति और गतिविधिकरों देव 
कर हम उस वस्तुकी आकृति और गतिविधिका कुछ अनु- 
मान कर सकते हैं, जिसकी वह परछाई है । पर यदद अनुमान 
अपरोक्ष ज्ञानकी बराबरी नहीं कर सकता। वास्तविक जगतमें 
कई तत्व हैं। उन्हींकी परस्पर संहतिसे वह बना है। उस 


वर्याक्त और राज ७९ 


जगनका प्रधान लक्षण यह है कि त्रिकालमें अपरिवतनशील, 
अखण्ड, एकरस है। इसलिये वह सत्य है। जहां मिथ्यात्व: 
है वहां व्यतिक्रम, अनियमितता. अराचकनता होती है । जहां 
सत्य होगा वहाँ क्रम, नियम, रोचकता होगी । वहाँ सौन्दय: 
होगा । असत्यका भरोसा नहीं । उससे हानि ही होती है! 
जहाँ सत्य है वहीं कल्याण भी हैं। अतः इस दृश्य जगतके 
पीछे, सारभूत, जो तत्वमय जगत है. वद्द भारतीय ऋषियोंके 
शब्दों में 'सत्यम्‌ू , शिवम्‌, सन्दरम” दे । मनुष्यकी आत्मा अज 
और अमर है । वह इस नित्य और सत्यलोकमें विहार करनेकी 
पात्र हे पर इस जगतका साक्षात्कार साधारण बुद्धिसे, जो 
विषयास्वादनस कलुषत हो रही है, नहीं हो सकता। इस 
कामके लिये बुद्धिका परिष्कार करना होगा । उसको विषय 
सुखों स मोड़कर धीरे धीरे अन्तमु ख करना होगा, ताकि वह 
गम्भीर मनन द्वारा तत्वालोकका आनन्द ले स#। यह एक 
दिनकी बात नहीं है। अपनको यावज्जीवन इसी संयमसे 
रखना होगा | 

जिन साधनोंसे इस काममें, अमर सत्यके ज्ञान प्राप्त 
करनेमें, सहायता मिलती है उनमेंसे एक प्रबल साधन राज 
भी है। और साधन तो एक व्यक्ति या थोड़ेसे व्यक्तियोंको 
प्रभावित करते हैं, राज क्षेत्र विशेषके सभी निवासियोंको प्रभा- 
बित करता है। इस दृष्टिसे शासन तो गौण बात हो गयी । 
राजका मुख्य उददृश्य है व्यक्तिको विषयसुखोंसे हटाकर 
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सत्यको अनुभूति कराना। इस प्रकार राज़ एक विशाज्ञ विद्या- 
लय है जिसमें नागरिकोंको संयम, इन्द्रियनिप्र हद, त्याग और 
तत्वज्ञानक्री शिक्षा मिलता है । अफज्ञातुन कद्ते हें कि इस 
शिक्षाकों सफलता इस बातपर निभर है कि व्यक्ति अपनेका 
सबत: राजको समर्पित कर दे । उसका जीवन अपने लिये 
न रह जाय, अआरतनो इच्छाके अनुसार न चलाया जाय | उसका 
नियत्रण राजके हाथमे हा । राजका आज्ञा अटज्ञ मानो जाय, 


बिना कुछ कहे सुत, राजाज्ञक्ा पालन किया जाय । 
इपधपर वही आपत्ति होगो जो अध्यात्मवाद$ सम्बन्ध में 


उठी थो। राज्ञका व्यावहारिक अथ दोगा शासक ओर 
शासक मानव दुबलताओंसे परे न होंगे। वह स्वाथस भी 
प्ररित होंगे ओर उनको अज्ञाएँ अ्ममू तक भो होंगी । अफ़ - 
लातून इन बातोंका मानते हैं एर ऐसा उपाय बताते हैं जिससे 
इनका बहुत कुश्ठ निराकरण हो जाय। वह कहते हैं कि 
शासनझा काम उच्चकोटिक दाशनिक विद्वानोंको सौंपना 
चाहिये। ऐसे लोग राजपाटऊ भागडेमें पड़ना पसन्द नहों 
करते पर यदि इस भारको न उठावेंगे तो अधभम नोगोंके 
द्वाथमें शासनका सूत्र चल्ला जायगा। यद दाशनिक, अदा- 
शंनिक सबके लिये अनिष्कर होगा। इसलिये लोकपंप्रद 
भावसे प्रेरित हाकर विद्वानोंड्ी यह दायित्व लेना पड़ेगा। 
फिर भा प्रलोभवमें पड़नेका डर है। इसलिये यह भो शत 
'लगा दो गयी है कि यद लोग वानप्रस्थ हों, ग्रहस्थीसे अलग 
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हो गये हों और इनके पास निजी सम्पत्ति न रहने पाये; 
इनकी आवश्यकताओंकी पूति राजके भण्डारसे हो। ऐसी 
दशामें यह आशाकी जानी चाहिये कि इनकी जो आज्ञाएँ 
होंगी वह शुद्ध लोकहितके लिये धगी । 

यह सिद्धान्त कुछ बानमिं अध्यात्मवादस मिलता हैं 
दोनोंके हग्विन्दुओंग बड़ा अन्तर है | अध्यात्मवादकी हृष्टिम 
व्यक्तिका कोइ महत्त्व नहीं हें; वह राजक महस्वका ए-% 
आवश्यक साधनमात्र हैं; अफलातूर*के अनुसार व्यक्ति ही 
सब कुछ है, राज उसकी शिक्षाका एक आवश्यक साधनमात्र 
है। पर्ण ज्ञान होनेपर उसे किसी नियन्त्रणकी आवश्यकता 
न रह जायगी | 

यह विवादका विषय हो सकता है कि राजका बाहरी 
नियंत्रण कहाँतक लोगोंको तपस्वी, संयमी, जितेन्द्रिय बना 
सकता हैं; यह भी संदिग्ध हें कि किसी भी राजमें बराबर 
शासन चलानके लिये निःस्वाथ, योगिकल्प, विद्यातपोषृद्‌ थ 
विद्वान मिलते जायँंगे या नहीं । यह दोनों बहुत बड़े “यदि: 
हैं, इसीसे अफलातूनका खींचा हुआ सुन्दर चित्र कभो % 
व्यवहार के क्षेत्रमं न उतारा जा सकता । 


६ 
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पिछले तोन अध्यायोंमें मैंने उन जिद्धान्नोंका समासेन वर्णन 
किया है जिन्होंन राजनातिझऊ जगन्‌झो - विशेषरूपेण प्रभावित 
किया है। परन्तु इनके अ तिरिक्त ओर भो विचार हैं । मनुष्यक्रे 
लिये राज ओर व्यक्तिक्रे पम्बन्धका प्रश्त इतना महृच्च रखता 
है कि उसपर विचार करना उसझे लिये अनिवाय्य था। हम 
नीचे कुछ अबतरण देते हैं जिनसे विभिन्‍न रृंष्रिको्णोंका कुद्र 
पता लगता है। उनपर अलग अज्ञग टोका करना अनाब- 
श्यक है । 

इसाई-घधम्मेके आदिकालीन प्रमुघ प्रचारक सेण्ट पाल कहते 
हैं--'राज इश्वरकी आरसे ( जनतामं ) धम्म फैल्ााता है-«- 
क़ानून वह गुरु है जो हमछो इंसारू पास ले जाता है |” सं० 
१९५५ में स्टेट सोशलिस्ट दलकी जो कांग्रेस हुईं थी उसके अनु. 
सार, प्रोफेसर श्मात्तरके शब्दर्मे, 'रात मनुष्योंक्री शिक्षाके 
पिये एक महती नैतिक संस्था है । उसका बहुत ही ऊंचा नेतिक 
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आदशे होना चाहिये ताकि अधिकाधिक मनुष्य सभ्यताके बड़ेसे 
बड़े लाभोंके भागी हो सके! इसके विरुद्ध अराजकतावादी 
जीन ग्रेब कहते हैं-'न इश्बर, न कोई मालिक, हर आदमी 
अपनी इच्छाके अनुसार चर | बीचमें ब्रिटेन और दूसरे लोक - 
सत्तात्मक राजोंमें प्रचलित लिबरल मत है । उसका खियाल यह 
है कि राजका होना आवश्यक है| पर व्यक्तिके कार्मोमें उसको 
हस्तक्षेप करनेका बहुत ही सीमित अधिकार होना चाहिये । 
इस मतको लाथ चेंथमके इन शब्दरोंमें व्यक्त कर सकते हैं । 
'इग्लेण्डमें हर आदमीका घर उमका क़ित्ता हैं। इसलिये नहीं 
कि उसके चारों आर ऊँची दीवार ओर ब॒ुजियाँ होती हैं; हो 
सकता है कि वह पुवालम छाई हुई मकोपड़ी ही हो; उसमे चारों 
ओरस हवा सन्‍्ताटे भरती हो; आकाशका हर तत्व- हवा, 
पानी, बिजली--उसमें घुस सकता हो पर राज्ञा उसमें नहीं 
घुस सकता, घुसनकी हिम्मन नहों कर सकता ।' ( यहाँ राजा 
राजका पर्याय है। ) 

सेण्ट पालके धम्ममुल्कक मतके अनुसार तो जनताको स्यात्‌ 
विद्रोह करनेका अधिकार नहीं हें, हां धम्मांचाय्ण शासकोंको 
प्रथक्‌ कर सकते हैं पर दूसरे मर्तोम तो शासकोंको बदलनेका 
अधिकार अवश्य ही हैं। यूरोपके इतिहासमें कई वार लोगोंने 
अपने इस अधिकारसे काम लिया है। 

मेंने भारतके पुराने आधाय्योंकरा मत विस्तारसे नहीं दिख- 
लाया है । इसका मुख्य कारण यह है कि में अगले अध्यायोंमें 
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जो कुछ लिखनेवाला हूँ वह मरी मम्मतिमं भारतीय आदशॉका 
निष्कर्ण, भारतीय सिद्धान्तोंकी समयानुकूज् व्याख्या हैँ । फिर 
भी यहाँ संक्षेप उतका दिग्दशन कराना अस्थानिक न होगा 

राजकी उत्पत्तिकी भारतोय कथा चोथे अध्यायमें दो जा 
चुकी £ ! मात्स्यन्यायसे दुःखी प्रजान मनुको राजा बनाया ! 
जबतऊ लोग शुद्धसात्विक बुद्धिके थे तबतक राज्ञान था। 
उत्तरकुरुमें जहां अब भी शुद्ध सत्वान्बित मनुष्य बसते हैं सब 
लोग बराबर हैं और शासक शासितका भेद, राजका अस्तित्व, 
नहीं हे । राजा शब्द राजका पय्यायी है इसका प्रमाण यह हैं कि 
आरययाँम गणतत्र भी थे। कोटिल्यन भौज्य, दो राज्य, वेराज्च 
आदि कई प्रकारके राजोंका उल्लेख किया है। उस समय राज 
न कद्कर 'राज्य' कहते थे पर राज्यका अर्थ राजक्ा विस्तार, 
शासनकाल आदि भी द्वोता है, इसलिये मेंने सवत्र 'राज! शब्द- 
का प्रयोग किया हे । 

कौटिल्य *हते हैं 'राजा राज्यमिति प्रशुतिसंक्षेप”” अर्थात्‌ 
राजा, राज्य और प्रकृति यह समानाथक हैं | प्रकृतिपें पाडगु्य 
( छ गुणोंका समूह ) होता है । वह गुण हें, सन्धि, विग्रह 
( भ्रत्यक्ष रूपसे हानिकारक उपायोंसे काम लेना ), आसन 
( तटस्थता ), यान ( आक्रमण ), संश्रय ( दूसरेका सहारा 
लेना ) ओर द्वोघीभाव ( दुतरफ़ी चाल )। यह षाडगुण्य दूसरे 
शब्दों में वही वस्तु हैं जिसे आजकल प्रभुत्व कहते हैं। राजको 
सष्टि ग्रजाकी अन्योन्य हत्यासे रक्षा करनेके लिये हुईं पर वह 
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स्वतन्त्र नहीं है । उसको श्रुतिस्मृतिके अनुसार ही काम करना 
होगा। श्र॒तिस्मृतिके व्याख्याता ऋषिगण और विद्वज्नन, तपस्वी, 
ब्राह्मण, होते हैं। अतः राजके शासकोंको इनके अनुशासनमें 
रहना होगा । इसीलिये राजका कतेठय धम्मकी रक्षा करना, 
घम्मकी मर्य्यादाको बनाये रखना है। जबतक वह ऐसा करते 
हैं तबतक उनमें देवता निवास करते हैं, वह जगतकी पालक 
पराशक्ति विष्णुके प्रतीक होते हैं। उस अवस्थामें प्रजाका कतव्य 
है कि राजकी आज्ञा माने क्‍योंकि वह आज्ञा धम्मोनुकूल होगी 
ओर धम्मलस इहलोक और परलोकमें कल्याण होता हैँ। परन्तु 
यदि शासक धम्मेकी मर्य्यादा छोड दे तो फिर वह भक्तिका पात्र 
नहीं रह जाता। ऋषियोंन राजा वेशको मारकर उसके पुत्रको 
गद्दीपर बेठाया था। महाभारत लिखा हँ कि लोगोंको चाहिये 
कि दुष्ट राजाको उसो भाँति निकाल दें जिस प्रकार गाँवसे 
पागल कुत्ता निकाल दिया जाता दे । 
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राजनीति शास्त्र भी विज्ञान हैं । यह सच है कि वह रखायन 
की भाँति भौतिक द्रव्योंका विज्ञान नहीं हे । इसलिये उसमें 
भौतिक विज्ञानोंकी भाँति नियतता नहीं हैं। पत्थरके सभी 
टुकड़े एकसे होते हैं यदि एक टुकड़ा कहीं पड़ा है 
तो दम जानते हैं । कि वह अपनेस कभो न हिलेगा | बाह्य 
परिस्थितियाँ ही उममें गति ला सकझती हैं। अतः उनको 
जान लेनेसे हम जान सकते हैं कि उस पत्थरकी किस समय 
क्या अवस्था होगी और यह भी कह सकते हैं कि प्रृथ्वोके 
सभी टुकड़ोंकी वेसी परिस्थितिमें वेसी ही स्थिति होगी। 
परन्तु जीवधारियों मं ऐसी समता नहीं होती। एक ही परि- 
स्थितिमें दो कीड़े भी कभी कभी विभिन्‍न आचरण करते हैं। 
मनुष्योंमे तो और भी भेद देखा जाता है। सबके संस्कार 
एकसे नहीं होते । इसलिये बाद्दरी बातोंका प्रभाव सब पर 
एकसा नहीं पड़ता। संस्कारोंकी विषमताके अनेक कारण दो 
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सकते हैं जेसे कुज्न भेद, शिक्षा भेद, सम्पत्ति भेद | फिर 
अरृष्ट अर्थात्‌ पूबे जन्मोंम किये हुए कर्मोंके परिणामसे सबकी 
बुद्धि एकसी नहीं होती । जो लोग पूब जन्मका अस्तित्व और 
कम्मवादकी सत्यता नहीं मानते हैं बह भी यह तो देखते दही 
है कि सबकी बुद्धि एकसी नहीं होती । भेद क्‍यों होता है 
इसका ठीक ठोक कारण वह नहों बतला सकते। अस्तु, 
कारण कुछ भी हो, बुद्धियोंमें भेद द्वोता हैं अतः बाह्य परि- 
स्थितियोंका प्रभाव सबपर एकसा नहीं पड़ता । इसलिये सब 
लोग एकसा व्यापार नहों करते ! इसीलिये जीवसम्बन्बी 
बिज्ञानोंमें बह नियतवा नहों होतो जो भौतिक विज्ञानोंमें 
दोती है । इतना भी निश्चयपूवंक नहीं कहा जा सकता कि 
एक ही व्यक्ति समान परिस्थितियोंम॑ं हर समय एकसा आच- 
रण करेगा। इतना ध्यान रखते हुए हमका राजनीति विज्ञानका 
अध्ययन करना है | 

जब यह शाश्न विज्ञान है तो इसके सिद्धान्त भी वेज्ञानिक 
ढंगसे हो निर्धारित होने चादिये । केज्ञानिक ढंग है कि पहिले 
उस जातिकी वस्तुओंका आचरण देखा जाय, फिर उस 
आचरणके पीछे जो नियम काम करता देख पड़े वह सिद्धा- 
न्‍त रूपमें बांधा जाय । पहले वस्तुओंका गिरना देखा गया, 
फिर आकषण सिद्धान्त कायम किया गया । हजारों मनुष्योंको 
मरते देखकर यहद्द सिद्धान्त निकज्ञा €ि मनुष्य मात्रकी सझृत्यु 
दोती है। कभी कभी लोग अपनी बुद्घिके बलपर पढ़िल्ले 
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सिद्धान्त वना लेते हैं, फिर वस्तुओंके आचरणको उसके 
अनुसार गिलानेकी चेष्टा करते हैं । यद्द तरीक़ा ग़लत, अबे- 
ज्लानिक है। अतः हमको राजनीतिमें भी इसी तरीक़ेसे काम 
करना चाहिये। पहिले मनुष्योंके आचरणको देखें फिर 
सिद्धान्त निश्चित करे । 

हम देखते हैं कि लोग रुपया पेसा चाहते हैं, बाल बच्चा 
चाहते हैं, समाजमें अच्छा स्थान चाहते हैं, स्वास्थ्य चाहते 
हैं और यदि वह आस्तिक हैं, परलोकमें अच्छी गति चाहते 
हैं। शाल्रीय भाषामें मनुष्यके चार पुरुषाथ हैं, अथे, काम, 
घम्म और मोक्ष | इन्हीं की प्राप्तिक लिये वह सारे जन्म 
प्रयत्न करता है। किसीकी प्रवृत्ति इनमेंस एक पृरुषाथकी 
ओर अधिक भुकती हे किसीकी दूसरेकी ओर परन्तु प्रायः 
सभी मनुष्य यथासम्भव इन चारोंके खोजी होते हैं। जब 
यह देख पड़ता है कि सब बातें युगपत्‌ नहीं मिल सकतीं 
तो फिर अपने अपन संस्कारके अनुसार लोग एकको पकड़ते 
हैं और शेषको छोड़ देते हैं। यह बात भी देखनेमें आती 
है कि प्रायशः सबका उद्योग यही द्ोोता है कि मेरा उद्देश्य 
सिद्ध हो, दूसरेका काम बिगड़ जाय ऐसा चाहनेवाक्ा कोई 
बिरला ही होता हे। पर जब द्वितोंका संघ होता हे और 
यह प्रतीत होने लगता है कि बिना दूसरेका काम बिगड़े 
मेरा काप्त नहीं बन सकता तब साधारण मनुष्य इसके लिये 
भी तैयार हो जाता है | :किसी-किसी में यह प्रवृत्ति बढ़ते-बढ़ते 
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यहांतक पहुंच जाती है कि उनके लिये दूमरेका काम बिगाड़ना 
मुख्य ओर अपना काम बनाता गौण, लक्ष्य रह जाता है । 

परन्तु इन पुरुषा्थोपर ध्यान देनेसे यह साफ देख पड़ता 
है कि इनकी तहमें एक चीज छिपी है। वह है सुखैषणा-- 
सुखकी चाह! कोई भी मन॒ष्य हो, किप्ती भी अवस्थामें हो, 
वह सुब्र चाहता है। सुख केवल दु:ःखकी निवृत्तिका नाम नहीं 
हे, वह एक ग्वतन्त्र अनुभूति है । मनुष्य अपने प्रत्येक कामके 
द्वारा इसी अनुभूतिको दू ढ़ता है । रुपया, पैसा, सनन्‍्तान, पद यह 
सब सुखके साधन हैं, इसीजिये इनका संग्रह किया जाता है । 
स्वतः इनमें उपारेयता नहीं है | यद चीज किसी अवस्थामें सुल् 
देती हैं, उस समय उनका संग्रह करनकों जी चाहता है, अन्यथा 
उनकी ओरसे ज्ञी हट ज्ञाता / | जो लोग परलोककी ओर 
भुकते हैं वह भी सुख द्वी चाहते हैं । कोई उस सुखको परम- 
सुख. त्रह्मच्नन्द, कहता है, कोई ईश्वर साक्षात्कार जनित 
आनन्द कहता है | इससे यह परिणाम निकला कि हमारे हर 
प्रयासकी प्रेरणा सुखेषणासे मिलती है । 

इस खोजमें हमको सदा सफवता क्‍यों नहों मित्नती, हम 
सदेव क्‍यों नहीं सुब्ी रह पाते ? इसके दो मुख्य कारण हैं । एक 
कारण तो यह है कि हमको सुखकी पहचान नहीं है। हम 
अज्ञानसे अभिभूत हैं । न तो हमका बाहरी जगतूकी पूरी पूरी 
जानकारी है, न हमको अपनी चित्तकी वृत्तियोंड्री पद्दिचान है। 
'एक ही साथ चित्त चारों ओर दौड़ता है पर हममें इतनी 
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सामथ्य नहीं है कि सब वासनाओंडी एक साथ तुष्टि कग सके । 
फल यद्ठ होता हैं कि असन्तोष, असुख, बना ही रहता हे! 
अज्ञानके कारण हम जिन वस्तुओंको सुखद समभककर पकड़ते 
हैं उनमेंस अधिकांश दुःखद ही निकलती हैं। किसीस तो 
ग्राप्त करके ही चित्तको विराग हो जाता है, किसीस भोग- 
कालमें जी ऊत्च उठता है. कोई भोगछे पीछे विरस लगती है । 
फिर नये सुखकी खोज आरम्भ होती हे! इसी दौड़-धूपमें 
जीवनलीला समाप्त हो जाती है । 

वेदान्तके आचाय्यांका कहना हे कि यढ जगत्‌ ब्रह्म है । 
ज्रद्य ही मिथ्या मायाके संयोगस स्थावर-जंगम, चर-अचर, 
जड़-चेतन विश्वके रूपमें प्रतीत होता दे। माया मिथ्या ही 
सही पर जबतक उप्तका आवरण है तबतक तो जगतृकी प्रतीति 
होगी, उसकी व्यवहारिक सत्यता सानकर ही चलना होगा। 
पानीमें न गिरना अच्छा होता पर जबगिर ही बड़े तो यह 
कहनेसे तो काम नहीं चलता कि में पानीसे प्रथक्‌ हूँ; तेरकर 
निकलना होगा, तब ही प्रथक्ता सिद्ध होगी | इमी प्रकार जगत्‌ 
मिथ्या हैं कहना व्यथका प्रलाप है। इस मिथ्या घेरेश निऊ- 
लनेका प्रयास करना होगा, अविद्याका आवरण हटाना होगा । 
अविद्याका पदों ज्यों-ज्यों दूर होगा त्यों-त्यों अपने असली 
रूपकी अनुभूति होगी। अपना असली रूप सत्‌ है, चित्‌ है, 
आनन्द है । श्रविद्याके कारण इस आनन्दमयताका अनुभव 
नहीं होता, इसीलिये सुखकी खोज भीतरसे उठती दै। सुखकी 
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खोज, अपने स्वरूपको खोज, पतंजलिके शब्दोंम 'स्वरूपमें 
अवस्थान'; अपने वास्तविक रूाको अनुभूतिकी खोज है। इस 
खोजकी सफलत्रताके लिये यह अवश्यक हैं कि श्रविद्याको 
विद्यासे बदला जाय अथांत समुचित शिक्षाका प्रबन्ध हो और 
ऐसी परिस्थिति उत्पन्नक्रो जाय जिसमें यह शिक्षा अबाध रूपसे 
दी जा सके | 

सुखकी प्राप्तिमं इस बातस बड़ी बाधा पड़ती है कि सब 
लोग सुखऊ लिये दौड़ते हैं ओर इस दोड़म प्रतिस्पर्धा होती 
है। ऐसा प्रतीत होता है कि भोक्ता बहुत हैं, भोग्य सामग्री 
कम है। सबकी यह इच्छा होतो है कि में स्वाधीन रहूँ अर्थात्‌ 
अपने सुखको सम्पन्न करनेमें मेरा मांगे निष्कृण्टक रहे पर 
यह द्वो नहीं पाता। लोगोंके मांग एक दूसरेकों काटते हैं, 
इससे सधष होता है। स्वाधीनताक्ी खोज भी उतनी ही 
स्वाभाविक हे जितनी कि सुखकी खोज ' मनुष्यकी आत्मा 
बर्तुतः स्वतन्त्र हे, अज्ञान उसका स्वभाव नहीं है पर अज्ञानन 
उसको जकड़सा रखा है। वह उससे छूटना चाहता है | पूण 
स्वाधीनताकी अवस्थामें संघ्षकी कोई सम्भावना नहीं हे 
क्योंकि जब एक हो ब्रह्म पदाथ मायाके द्वारा नाना होकर 
प्रतीत हो रहा है तो पूर्ण स्वाधोनता अर्थात्‌ पूणण ज्ञान की 
अवस्थामें नानात्व रहेगा ही नहीं, फिर किसका किससे संघष 
होगा । ज्यों-ज्यों विद्यामें वृद्धि होती जायगी त्यों-त्यों संघ्की 
सम्भावना कम होती ज्ञायगो। श्रभेद बुद्धिके उदय द्योनेपर 
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कोन किससे लड़ेगा ? पर जबतक यह बुद्धि उदय नहों होती-- 
ओर इसका उदय होना कोई हँसी खेल नहीं है--तबतक 
इस बातका प्रबन्ध करना होगा कि म्वाधीनताके अवेगमें 
लोग लड़-भिड़कर ऐसी दु.वस्था न उत्पन्न कर दें जिसमें 
समाज ही नष्ट हो जाय ओर किसीकी भी स्वाघोनता न 
बचे । यह तभी होगा जब स्वाधीनता तो हो पर उसके ऊपर 
नियन्त्रण रहे, प्रतिबन्ध रहे । जो पुरे आत्मसंयमी है वह तो 
अपने ऊपर आप ही नियन्त्रण कर लेंगे पर इतर लोगॉपर 
बाहरी रोक-थाम लगाना आवश्यक होगा । 

कुछ लोग यह सोचते हैं कि साधारण जनता भज्ञानके 
वशीभूत दहोनेसे स्वाधीनताकी पात्र नहीं हैं अतः उसका कल्याण 
इसीमें है कि वह स्वाधीनतासे वंचित रहे । कुछ थोड़ेसे अधि- 
कारी ही इस योग्य है कि वह स्वाधीन रहें। यह नेत्शेके 
अतिपुरुषवादका एक रूप हो गया। यह ठीक हे कि सब 
लोग पूर्ण स्वाधीनताके पात्र नहों हैं पर यह भी अटल सत्य 
है कि बिना पानीमें पाँव रकखे तेरना नहीं आता। ज़िम्मेदारी, 
स्वाचीनतासे ही स्वाधीनताका पात्रता देती हैँ । स्वाधीन प्राणीसे 
भूलें होंगी पर भूलें ही उत्थानकी सोपान हैं। सर्वाधीनता 
मनुष्यका स्वभाव है। प्रकृति दबायी नहीं जा सकती | यदि 
राजनीतिक क्षेत्रमं लोगोंको पराधीन बनाकर रकखा जायगा 
नो उनकी स्वाधौनताकी प्रवृत्ति दूसरे प्रकार व्यक्त होगी। वह 
डुराचार, ध्यभिचारके रूपमें फूटरूर निकलेगी। इसके साथ 
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ही जो लोग ऐसे पतित मनुष्योंपर शासन करंगे उनके चरित्रका 
भी पतन दो जायगा। इसलिये अपात्रताके कारण मनुष्योंको 
स्वाधीनतासे वंचित नहों रक्खा जा सकता। स्वाधीनताका 
उपभोग करऊ ग़ज्ञती करनेस हो लोग क्रमशः स्वाधीनताका 
सदुपयोग करना सीख जायेंगे परन्तु नियन्त्रण रखता तो 
अनिवाय्यतया आवश्यक है ! 

यह दोनों बततें कैसे हां, अर्थात्‌ लोगोंको बैती शिक्षा कैसे 
मिने जिससे उनकी अविद्या दूर हो और उनको नियन्त्रित 
स्वाबीनता भी राप्र हो सके ? जहॉतर शिक्षा देनको बात है, 
उसके लिये अःक प्रकारकी संस्थाएं हैं। सभी छोटे-बढ़े विद्या- 
लय यह काम कर रहे हैं। इनके सिवाय समाजके सभी क्षेत्रोंमें, 
घरमे, न्यायालयमें, सभा-पम्मि तिमें-ऐसो शिक्षा मित्नती रहतो 
है जिससे बुद्धिका परिष्कार होता रे । यह अपरा विद्याकी बात 
हुईं । जो उत्तम अधिकारी है बड़ साधु महात्माओंके सत्सड्रस्से 
परा विद्या भी प्राप्र करते हैं। शिक्षा संस्थाओंमें राजकी भी 
गणना है | राज़ न तो भोनिक शा्््रों को स्वयं पढ़ाता है न वह 
ब्रह्मविद्या पढ़ानेका आश्रम है । इस सम्बन्ध में तो वह रुपये पैसे 
का दी आयोजन कर सकता है - ब्रह्मविद्याके लिये तो यह भी 
नहीं हो सकता | पर सबसे बड़ी बात जो राज करता है, कमसे 
कम जो उसे करना चाहिये, वह यह है कि वह ऐसी परिस्थि- 
तियाँ उत्पन्न कर दे जिनमें व्यक्तिको सच्छिक्षा प्राप्त करनेमें 
सहायता मिले और ऐसी परिस्थितियोंको दूर कर दे जिनसे 
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इस काममें बाधा पड़ती है । 

नियंत्रित स्वाधीनताके सम्बन्धमें राज ही मुख्यतम संस्था 
हे । यही वह सघटन है जो स्वाधीनताका उपभोग करनेका 
सबको अचसर देता है और इसके साथही स्वाधीनता पर नियं- 

ण रखकर उसको उच्छ ट्लल स्वेच्छाचारमें परिणत हो जानेसे 

बचा लेता हे । 

अगले पाँच अध्यायोंमें में राजके इन दोनों पहलुओं पर 
विचार करूँगा | देखना यह हैं कि वह कौनसी परिस्थितियाँ हैं 
जिनको राजस प्रोत्साहन मिलना चाहिये और किन परिस्थि- 
तियोंको उसे दबाना चाहिये अर्थात्‌ किस प्रकार और किस 
सोमातक वह मनुष्यकों पूर्ण सत्यकी अनुभूतिमें सहायता दे 
सकता है । दूसरी ओर यह देखना है कि राज किस सीमातक 
स्वाधीनताको बलगाम छोड सकता है और कहाँतक और किस 
प्रकार स्वाधीनतापर नियंत्रण होना चाहिये। अन्तिम प्रश्न यह 
भी है कि यदि राज अपने कतेव्यका पालन न करे तो उस समय: 
किस उपायका अवलम्बन किया जाय अथांत्‌ किस हृदतक वह 
प्रजासे आज्ञा पालन करानका अधिकारी है । 

सुबिधाकी दृष्टिसे में दूसरे प्रश्न अर्थात्‌ स्वाधीनताके- 
सम्बन्धमें पहिलि विचार करू गा । 
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स्वाधीनता 


( के ) स्वतन्त्रताओंका योगफल 

हम देख आये हैं कि प्रत्येक व्यक्ति सुखका खोजी है और 
स्वाधीन रहना चाहता हैं। जहांतक कि बह अपने सनके अनु- 
सार काम नहीं कर सकता उसको सख नहीं मिलता। दूमरे- 
की इच्छाऊे अनुकूल चलनेसे प्रत्यक्ष लाभ होते हों फिर भी 
चित्त अश्न्तुष्ट रहता है, सुख नहीं मिलता | जी नाहता है 
कि यह बन्धन टूट जाय॑, चाहे प्रत्यक्ष रूपसे कुछ हानि भी हो 
जाय | इस प्रवृत्तिको दबानेका प्रयत्न करना व्यथ है। एक क्षेत्रमे 
दबेगी तो दूसरेवें उभरेगी | किसी प्राणीरेंसे उसकी स्वाधीनता 
की चाहको निकाल देनेका प्रयास वैसा ही है जैसे उसी 
झात्माका हनन कर डालना ! 

ग्रामर आव पालिटिक्समें लास्की कहते हैं 'मेरी रायमें उस 
बातावरणको उत्साहके साथ क़ायम रखनेको स्वाधीनता कहते 
हैं जिसमें मनुष्योंको अपने उत्कृष्टटम स्वरूपमें स्थिर रहनेका 
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अवसर मिलता है |? उत्कृष्टतम स्वरूपमें स्थिर रहनेसे लास्कीका 
तात्पयं समाधि लगा कर आत्मद्शन करना नहों है। उनका 
भाव यही है हि प्रत्येक मनुष्ययों इस बातका अवसर मिलना 
चाहये कि वह अपनी बुद्धिक्ा, अपनी योग्यताका पूरा पूरा 
विकास कर सक्रे । साधारणतः बहुतसे लोगोंको ऐसा अवसर 
नहीं मिलता । कंत्रिके शब्दोंमें 'बहतसे दिव्य ग्रराशवाले रत्न 
समुद्रके गम ही छिपे रह जाते हैं, बहुतसे सुन्दर सुगंधित फू 
जंगन्में ही खिलक़र मड़ जाते हैं ।? बहुतसे ऐसे होनहार मनुष्य 
है जिनकी प्रतिभा कभो खिन हो नहीं सझती । न वह अपना 
कोई काम बना पाते हैं, न समाजकी सेवाकर पात हैं, उनका 
सारा जीवन असंतोषकी जीती जागती तस्वीर होता दें । ऐसा 
न दाना चाहिये। इन सुपुत्र प्रतिभाओंको जागनेका अवभर 
मिलना चाहिये | ऐसी परिस्थिति उत्बन्न होनी चादिये जिसमें 
लोग अपनी अपनों प्रतिभाकों विकास दे सके। किसी किसो- 
की प्रतिभा ममाजविरोधो भो हो सकती है। गिरहकट और 
विप देनेवालेको प्रतिभाहझ्ा विकास समाज$ लिये हानिकर 
होगा। उनको तो रोकना हो हागा और यह देखना होगा कि 
जेलपें बन्द करनके सिवाय उनसे कोई और काप्र लिया ज्ञा 
सकता है या नहीं। पर साधारण मनुष्योंकी प्रतिभाको 
प्रगफुटित होना चाहिये। इस बातके लिये जो परिस्थितियाँ 
आवश्यक हों उन्हींको लास्कीने वातावरण कहा हैं। 
वह परिस्थितियां कौनसी हैं, इसका निर्णय करना कठिन 
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है| इसलिये इस प्रश्न पर दूसरी तरह विचार किया जा सकता 
है। ज्ञो अनुकूल परिस्थितियां हैं उनके कायम होनेके लिये यह 
आवश्यक हे # प्रतिकूल परिस्थितियां दूर कर दी जायें। इसी 
बातको लास्कीने एक दूसरी पुस्तकमें यों लिखा है: “उन सामा- 
जिक अवस्थाओं परमसे, जिनके बिना वतमान समभ्यताके युगमें 
ठर्यक्ति सुखी नहीं रह सकता, प्रतिबंधक्रे अभावकों स्वाधीनता 
कहते हैं ।? यह परिभाषा नमात्मऊ हैं, इसलिय अंशतः अपुण 
है पर इसके साथ ही सुकर भी हैं । यदि हम उन मुख्य बातोंकी 
विवेचना कर लें ज्ञो वैयक्तिक सुखके लिये आवश्यक हैं और 
फिर यह देखलें कि उनपर इस समय क्‍या प्रतिबन्ध हैं और उन्हें 
किस प्रकार दूर किया जा सकता हे तो स्वाधीनताका स्वरूप 
बहुत कुछ समममे आ जायगा | यह बात भी स्पष्ट हो जायगी 
कि उन प्रतिबन्धोंकों दूर करनेमे ही राजकी साथकता है | 
ऊपर बेैयक्तिक सुखको ही प्रधान माना है। यह ठीक है 
कि सामूहिक सुख भी होते हैं, कई प्रकारके सुख अकेले भोगे ही 
नहीं जा सकते पर वहाँ भी प्रत्येक ध्यक्तिको अपने ही सुखकी 
अनुभूति होती है । यदि किसी विशेष प्रकारकी अनुभूति समूह- 
में ही हो सकती है तो व्यक्ति समूहमें जायगा। पर उसको 
समृहके सुखकी नहों, अपने सुखकी अनुभूति होगी और यही 
अनुभूति प्रत्यज्ष अनुभूति होगो। दूसरोंके सुखका अनुमान 
मात्र हो सकता है। जो मनुष्य दूसरोंके लिये अपनेको बलि कर 
देता है , दूसरोंके सुखके लिये अपने सुखोंकों तिलाञ्लि दे देता 
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है, उससे भी यह काम इसलिये बन पड़ता है कि उसको इस 
स्यागमें द्वी एक प्रकारका मानस सुख मिलता है। सुख वह भी 
चाहता है और पाता है पर उप्तका बौद्धिक विकास ऐसा है कि 
उसको प्राय: सामान्य लोगोंसे भिन्‍न बातोंमें सुख मिलता हे । 
अतः व्यक्ति ओर उसके सुखको हो केन्द्र बनाना डचित हे । 
केण्टके शब्दोंमें अत्यक व्यक्ति स्वयं लक्ष्य हे ।” व्यक्ति साध्य हे, 
समाज साधन है | यदि व्यक्तिके सुखी रहनेका आयोजन कर 
दिया गया तो व्यक्तियोंका समूह अथांत्‌ समाज अनायास द्वो सुखी 
रहेगा। वैयक्तिक प्रतिबन्धऊे हटनेसे सामूहिक प्रतिबन्ध आप 
ही हट जायगा। व्याक्तिकों यह प्रतोत होता हैं कि में बलात्‌ सकु- 
चित किया जा रहा हूँ, दबाया जा रहा हूँ। प्रतिबन्वक हट जानेसे 
उसे ऐश प्रतीत होता है कि मे यथेच्छ दिशामें फेज्न सकता हूँ। 
बहुत बड़ा प्रतिबन्ध दूस रोंकी स्पधों और उनका अनुचित 
आचरण, हमारे कार्मोमें उनका पदे-पदे हस्तक्षेप. है। इसकी 
रोक तो राज कर देता हैँ | जो किसरो छो तंग करता है वह दण्ड 
पाता है । पुलिस और न्यायालयके द्वारा राज विपथ पर चलने- 
वालोंको, दूसरोंके साथ छेड़छाड़ करनेवालों और समाज- 
विरोधी कार्मोंमे|ं लगनेवालोंको, अपने नियंत्रणमें रखता है। 
राज़ ऐसा तभो कर सकता है जब वह लोगोंके मनमानेपनकों 
रोक सकता है। यदि प्रत्येछ मनुष्य पूरा पूरा स्वच्छुन्द रहे तब 
तो राज़का दोना न होना बराबर हैं। अतः राजको यह अधि- 
कार दं ना ह्वी चाहिये कि व्यक्तियोंको स्वाधीनता पर कुञ्र विशेष 
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अबस्थाओंमें प्रतिबन्ध कर सके ' 

वह विशेष अवस्था ए कौनसो हैं, राज कय कब व्यक्तिद्ो 
भ्वाधीनतामें हस्तक्षेप करे, इसका निणय राजकी इच्छा पर नहीं 
छोड़ा जा सकता। इन अवस्थाओंका निणेय पहिलेसे ही हो 
जाना चाहिय ताकि सबको बिदित रहे कि अमुक काम किया 
ज्ञा सकता है, अधुक काम नदीीं किया जा सकता। यदि मेंने 
अमुक काम किया तो राज मुझसे जवाब तलब करेगा। यह 
निश्चय कानून द्वारा होता है । जो समाज सुव्यवस्थित होता 
है उसमें क्रानून साफ और स्पष्ट दोते हैं । 

क़ानूनकी एक परिभाषा यह है कि वद्द एक ऐसी आज्ञा 
हे जिसके साथ दण्ड लगा हुआ दे | 'ऐसा करो, नहीं तो यह 
सजा मिलेगी, ऐसा मत कशो नहीं तो वह दण्ड मिलेगा? 
क्ानूनका यही स्वरूप देख पड़ता है। इसका तात्पय्य यह 
हुआ कि क़ानून राजकी इच्छा हें. उसका एकमात्र स्रोत राजकी 
इच्छा है । इसीलिये कुछ लोग ऐसा मानते हैं कि हमारो 
जिन माँगोंको राज स्तव्रीकार कर ले उनको हक़ कहते हैं । हम 
अपने लड़कोंको रखना चाहते हैं। राज इसकी मनाहदी नहीं 
करता । अतः हमको लड़कोंको रखनेका दृक़ है। कल यदि 
“राज यह आज्ञा निकाल दे कि सबको अपनी पहिली सनन्‍्तति 
मार डालनी होगी तो फिर पद्दिले बच्चेकी रखना हमारे हक़के 
बाहर हो जायगा | 

क़ानूनका यह रूप इस समय हो वस्तुस्थितिसे तो मिलता 


स्वाधीनता 


हे पर हक़, अधिकार की यह व्याख्या संकुचित ही नहीं 
दूषित हैं। हमको समाजमें कुछ काम करने हैं। हममेंसे 
प्रत्येकक कुछ कतठ्य है। यदि उनका पालन न किया जाय 
तो समाजका विनाश हो ज्ञायगा | पर हम इन कतव्योंका 
पालन तत्र ही कर सकते है जब कुश्डठ सुविधाएं प्राप्त हों 
अत: ऋतंव्यका दूसरा पहलू अधिकार हैे। जिस अधिकारके 
साथ कोई निश्चित कतंव्य न बँधा हो वह अधिकार प्राकृतिक 
नहीं कृत्रिम हे । जो सुविधा हमारे आवश्यक कतव्योंके पालन- 
के लिये अनिवाय्य है वह हमारा नेध्गिक हक़ है. चाहे 
राज उसको स्वीकार करे चाहे न करे। इसलिय लास्का कहते 
हैं: 'कानून राजको इच्छाका नाम नहीं है वरन्‌ वह वह 
वस्तु है जिससे राजडी इच्छाक्रो नेतिक वल प्राप्त द्वोता है। 
यदि कानूनके द्वारा राज प्राकृतिक हकोंकी रक्षा करता है तब 
तो वह मान्य हे और उसका आधार नेतिक दे, अन्यथ।, वह 
केवल पशुबल४ ज़ोरपर चलना चाहता हे। वस्तुतः राज 
हकोंकी सृष्टि नहीं करता, हक पह्विलेसे चले आते हैं और 
राजकी आंज्ञाओंको मान्यता प्रदान करते हैं / 

अस्तु, कानूनका यह वास्तविक स्वरूप समझकर ही हमको 
यह मानता चाहिये # कानून$ द्वारा यह निश्चित रद्दना 
चाहिये कि राज हमारे साथ कहाँतक हस्तक्षेप कर सकता 
है। सम्भावना यह है कि धीरे-धीरे राज अपने हस्तक्षेपका 
चेत्र बढ़ाता जायगा। सभो ऐतिहासिक राजोंने ऐसा किया- 
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हैं। लोकहितके नामपर जनताके नेसगिक हक़ ॒धीरे-धीरे 
दबाये जाते हैं ओर जो थोड़े बहुत हक़ बच जाते हैं वह 
राजकी कृपापर निभर रहते हैं । इसलिये राजके आगे बढ़नेकी 
प्रवृत्तिको रोकनेकी थक ओर निरन्तर आवश्यकता पडती 
है। जैसा कि ठीक ही कहा गया है “निरन्तर सतकंता स्वा- 
घीनताका मुल्य है ।! 

पहिली आवश्यकता इस बातकी है कि प्रत्येक मनुष्यको 
अपनी योग्यताके अनुसार शिक्षा प्राप्त करनेमें रुकावट न द्वो । 
जो अशिक्षित है वह सदा दूसरों> द्वाथकी कठपुतली बना 
रहेगा। शिक्षाका अथ केवल साक्षरता नहीं है, यद्यपि साक्ष- 
रता वह नींव है जिसके बिना शिक्षाकी दोवार खड़ो नहीं रह 
सकती । आजकल जो जितना ही शिक्षित है, जिसको इति- 
हास और विज्ञान, राजनीति और अथंशाश्रका, जितना दी 
ज्ञान है, जो अन्ताराष्ट्रीय घटनाओंके महत्वको जितना ही 
सममता हे वह समाजमें उतना ही उपयोगी दो सकता है 
ओर अपने जीवनको उतना हं। सुखी बना सकता है। शिक्षाके 
बिना, उन भाव और विचार तरंगोंको समके बिना जो 
सम्प्रति जगत्‌को चला रही है, अपने हितोंकी रक्षा नहीं हो 
सकती । जो अशिक्षित है उसको दूसरोंके संकेततर नाचना 
पड़ेगा और चतुर गाजपुरुष उसे जो समझा देंगे उसी मुलावेवें 
पड़कर वह अपनी स्वाधोनता खो बेठेगा। अतः शिक्षाका 
पूरा प्रचार होना चाहिये ओर किसी कुल विशेषमें जन्म 


ही 2 


९८ स्वावीनता 


लेनेके कारण या धनकी कमी होनेके कारण किप्रीको शिक्षित 
बननेसे वंचित न होने देना चाहिये। जो ज्ञोग शिक्षाके 
सम्बन्धमें सन्‍्तोषका उपदेश देते है, लोगांकों यह सममाते हैं 
कि मनुष्य बिना अधिक पढ़े-लिखे भी सुखो रह सकता है । 
वह या तो जान-बूकझर शरारत करते हैं-शिक्षा और उसका 
म।ढा फल थोड़ेस लोगोंके लिये सुरक्षित रखना चाहत हैं-- 
या भून्न करत हैं। ज्ञान कभा बुरे वस्तु नहों हो सकता ! 
सबकी ्योग्यवा एकनी नहीं होतो पर इस नेसगिक बातके 
साथ कृत्रिम रुकबटों--कुत, बण, जाति, घन आदिकी 
रुकावटों--को जोड़ना अनुचित है । इसका परिणाम यह होगा 
कि समाजञ्ञका एक बड़ा टुकड़ा स्वाधोनताका उपभोग करने 
ओर उसकी रक्षा कर+, स्वाधीनताऊे सच्चे स्वरूतकों पद्दि- 
चानन और उसको गदला न होने देने -के सम्बन्ध निकम्मा 
हो जायगा। इससे केवल उप्तको हो नहीं सारे समाज्ञफो 
हानि दोगी | 

इसके साथ ही यह भो आवश्यक है कि समाजमें छिता 
समुदायक्रो विशेष अधिकार प्राप्त न हों। इतिहास ऐसे कई 
उदाहरण पेरा करता है, जिनमें मतुष्योंके किसी समूहका राज वे 
विशेष अधिकार -व्यवस्थापक सभाओंही सदस्यताके विषय में, 
सकारो नोकरियों  विषयमें, शासनमें ऊंचे पदोंपर नियुक्त 
होनेके विषय्र्म, राज-करोंके देने न देनेझे विषय), क्रानून हे 
द्वारा दण्ड पानेके विषयनें--गप्त रहे हैं । ऐते समूदई कई प्रकार 
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के हुए हैँ । अमुक अमुक पद ब्राह्मण या क्षत्रिय या अ ग्रजको 
ही मित्र सकते हैं, दूसरोंको नहीं; संख्यामे' कम द्वोते हुए भी 
अम्रुक समितिमे अग्नेजों या मुसलमानों की अधिक प्रतिनिधि 
मिलन चाहिये; अमुक सम्प्रदायवालोंको इतनी प्रतिशत सकोरी 
नोकरियाँ मित्ननी ही चाहियें, चाहे उनसे अधिक योग्यता रखने 
वाले दूसरे सम्प्रदायोंके मनुष्य मिल सकते हों; अमुक अपराधमें 
शुद्रको, इतना दण्ड और ब्राह्मणक्रो इसले कम दण्ड मिलना 
चाहिय: जो मुसलमान नहों हैं, उसको अम्ुक विशेष कर देना 
पड़ेगा; जो अग्नेज नहीं है उसका अपनी रजिस्टरो करानी 
पड़ेगी और वह अमुक अमुक काम नहीं कर सकता; जो रोमन 
नागरिक है उसके ऊपर साधारण न्यायात्र्यामे और साधा- 
रण कानूनोंके अनुसार मुकदमा नहीं चलाया जा सकता। यह 
सब विशेषाधिकारक उदाहरण हे | कहीं तो भाग्यवान्‌ समुदाय 
जन्मना बनता है, कहों वद किसी विशेष सम्प्रदाय वालॉतक 
परिसीमित रहता है । आजकल कुछ देशंमें राजनीतिक दलोंको 
ऐसे विशेषाधिकार प्राप्त हो गये हैं; रूसमे समष्टिवादी, जमंनी- 
में नात्सी, इटलीमे' फ़ातिटो इसके उदाहरण हें । 

यह व्यवस्था अच्छी नहीं है। जो लोग विशेष अधिकारोंका 
उपभोग करते हैं उनमें उच्छु खलताका बढ़ना अवश्यम्भात्री है । 
वह आलोचनाऊको सहन न कर सकंगे। जो अधिकार उनके 
हाथमें होंगे उनके अनुपात उनके कतंव्य बहुत कम होंगे। 
उनके चरित्र पतन होगा। जितना बोक उनके . कन्धों पर 
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होगा उसको उठानेमें वह असमथ होंगे। दूसरी ओर वह लोग 
भी, जो अधिकारसे वज्चित रकखे जायेंगे, पतित होते जायेंगे । 
उनमे असनन्‍्तोष, क्रोव आदि तामसी भाव बढ़ते जायंगे, 
निष्क्रियताकी वृद्ध होती जायगी, कतव्यबुद्धि और दायित्व के 
भावकी शिथिलता होती जायगी । सारे समाजकी शक्ति समाज- 
की संवामें न लग सकेगी . शासनका अधिकार केवल क्षत्रियाके 
हाथमे रहनेका फल यह हुआ कि जब पठानोंका आक्रमण 
हुआ तो क्षत्रियोंके सबाय जो और लोग थे वह तो “कोड 
नप होइ हमेंका हानी” भावमे डूबे रहे, उन्होंन समझा कि राज 
तो राजपृतोंका है, यद्द जानें इनका काम जाने; जो लोग देशभक्त 
ये उनको जिम्सेदारीके साथ काम करनेका अभ्यास और अनु- 
भव न था | उधर अकेले राजपुत इस अभूतपूर्व आक्रमणको 
झकेले रोक न सके । निरंकुश अधिकार भोगने उन्हें जजर कर 
डाजा था। फल यह हुआ कि सारे समाजकी स्वतन्त्रता छिन 
गयी । इसलिये यह नितानत आवश्यक हे कि राजके अ्न्तगंत 
कोई ऐसा समुदाय न हो जिसके सदस्योंक्रो केवल इसलिये कुद्ध 
विशेष अधिकार, ऐसे अधिकार ज्ञो अन्य नागरिकोंको लमभ्य 
न हों, प्राप्त हों कि वह उस समुदायके सदस्य हैं । 
स्वाधीनताकी रक्षाक लिये विचार-स्वातंत्रय बहुत आवश्यक 
है । यह कह सकते है कि विचारोंका क्रोड़ा क्षेत्र बुद्धि है और 
उसको कोई बाँध नहीं सकता, इसलिए विचार-स्वातंत्य तो 
सबको सदेब प्राप्त हे । यह बात ठीक है। विचारों पर भ्रत्यक्ष 
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रोक नहीं बिठायी जा सकती, परन्तु राज इसके लिये अप्रत्यक्ष 
उपायोंसे काम लेते हैं। वह लिखने बोलनेकी, सभासमितति 
बनानेकी, स्वतंत्रता को रोकते है ताकि विचारोंका प्रचार रुक 
जाय। यह शक्ति राजके पास रहना अच्छा नहीं, क्योंकि 
इसका दुरुपयोग होना बहुत सम्भव हे । 

विचारोंकी शक्ति कार्मोंको शक्ति से कहीं प्रबल होती है, 
क्योंकि विचार कामोंके प्रेरक होते हैं । विचारकी चोट मनुष्यके 
जीवनकेा बदल देती है। सभ्यता और संस्क्रतिका जो कुछ 
विकास हुआ है वह विचारोंके हो द्वारा हुआ है । यदि नये 
विचारोंका प्रचार न होता, तो बौद्ध घमंका नाम कौन 
जानता, इस्लाम और देसाई सम्प्रदायका कहां पता होता ? 
यह किसीको कैसे बतलाया जाता कि प्रृथ्वी सूय्यंकी परिक्रमा 
करती है ? सम्भव है हम किसी विचारकों बुरा समभते हों 
ओर उसके प्रचारकों हानिकर मानते हों, पर जिन विचारोंको 
हम अच्छा सममते हैं उनको भी कोई बुरा समझता होगा, 
फिर वह तो उसे प्रचारका रोझेंगा ही | इससे तो यही अच्छा 
प्रतीत होता हे कि विचारोंको रोका ही न जाय, उनका आपस- 
में संघष होने दिया जाय । जो विचार जानदार होंगे, जो जन- 
साधारणको रुचेंगे, जो लाभग्रद प्रतीत होंगे, वह तो रह ज़ायंगे, 
शेष आप ही गिर जायेंगे। आख़िर विचारधाराको कोई कब 
रोक सका है ? इंसाइयोंको शुरू शुरूमें भूखे शेरोंके पिजड़ोंमें 
छोड़ा गया, मारा गया, पीटा गया, सिक्‍खोंकी खालें खींची गयीं, 
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उन्हें इं टोंमं चुना गया, भाल्ोंकी नोकपर उठाया गया; प्रथ्वी 
सूये5 चारों ओर घुमती है, इसी कहने पर त्रनो जीते जी जल्ला 
दिये गए, परन्तु परिणाम क्या हुआ ? जिन ल्वोगोंने यह काम 
किये उनके हाथ केवल अपयश लगा, उनका प्रयास बिल्कुल 
निष्फल रहा, न इसाई सम्प्रदाय दबा, न सिक्ख सम्प्रदाय नष्ट 
हुआ: न नव्य ब्योतिष मिटा। जिस पुस्तकको सरकार 
दूषित कह कर ज़ब्त करतो है उसका प्रचार बढ़ जाता है | जो 
लोग उसे कभी न पढ़ते वह भी दूने चोगुन मूल्यपर उस लेनका 
प्रयत्न करते हैं । जो समाचारपत्र दबाया जाता दे उप्क साथ 
सबको सहानुभूति हो जाती है । बहुतस नये आन्दोलन उठते 
हैं जो आपही नष्ठ हो जाते हैं, क्योंकि उनकी विचारधारा 
लोगोंको हृदयग्राही नहीं प्रतीत होती, पर सकारकी कुद्ृष्टि 
उनको थोड़े कालकं लिये जीवित कर दती हैँ । इसलिये विचा- 
रोके प्रचारकों रोकनका प्रयास करना व्यथंका काम है। यह 
कहा जा सकता है कि कुछ बातें तो ऐसी हैं जिनको रोरूना 
सभी लोग ठीक समभेंगे, जेसे अश्लील साहित्य । यह बात 
भी निविवाद नहीं है । कई महाकवियोंकी लेखनियोसे ऐसी 
बातें निकली हैं जिनको अश्लील द्वी कहना पड़ेगा। उनको 
निकाल देनेस साहित्य संसारकी क्षति होगी । कई धम्मग्र थों- 
में--वेद, पुरण और बाइबल इसके उदाहरण है--अश्लील 
वाक्य आये हैं । कई प्रसिद्ध चित्रकारोंकी रचनाएँ अश्लील 
हैं। सड़कपर खड़े होकर गाली बकना या गनदे चित्र दिखाना: 
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बुरा हे, इससे बहुतसे देखने-सुनने वालोंको कष्ट होता है 
परन्तु ऐसा साहित्य जिसको कुछ लोग अश्लील समभते हों 
दूसरो चीज है। उसको पढ़नेके लिये कोई विवश नहों किया 
जाता । यदि लोगोंकी बुद्धि संस्कृत हे तो वह बुरी बातोंसे 
आपही हट जायगी। यईिर वह कुसंस्क्रत है तो बुराईके दस 
मार्ग दें ढ़ निक़ालेगी , यही बात ऐसे साहित्यक्े लिये लागू हैं, 
जिसमें किसी सम्प्रदाय या उसके प्रवतकपर कटाक्ष किया गया 
हो। ऐसे संबंधमें लिखनवालेको संयत भाषा लिखनी चाहिये । 
गाली गलोजसे न तो कोई धम्म नष्ट होता हे न अपना मत 
ऊँचा होता है, पर राजके लिये यह उचित नहीं है कि धर्म्मा- 
लोचनको रोक दे। जो धम्म पुराने देव-देवियोंकी निन्‍्दा 
करके उनके उपासकोंके सर तोड़कर आगे आये हैं उनको यदि 
अपनी सत्यतापर विश्वास है तो थोड़ीसी कटु आलोचना 
सुननेके लिये भी तेयार रहना चाहिये। कमसे कम राजको 
उनकी ओरस उनके आलोचकाका मुँह न बन्द करना चाहिये । 
बडा प्रश्न तो यह है कि कौनसा विचार उचित है कौनसा 
अनुचित | इसका निशणय राजपर कैसे छोड़ा जाथ | जो लोग 
पज़की ओरसे इस कामक लिये नियुक्त होंगे, वह आप्र पुरुष 
होंगे अर्थात्‌ यथाथ ज्ञानी होंगे और निष्पक्ष, निम॑म, कर्मी 
होंगे, इसका कोई भरोसा नहीं है। उनके हाथों कला और 
वाड-मय, विज्ञान और दशनको निदेय हत्या होगी | लोकहवितके 
नामपर सत्यके गला घोंटनेका प्रबन्ध करना ठीक नहीं । 
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इसलिये विचारोंके लिखने पढ़नेमें रोक न होनी चादिये । 

कई काम ऐसे हैं जिनको व्यक्तियोंकी अपेन्ञा संगठित 
समितियाँ अच्छा कर सकती हैं। विचारोंका प्रदार, वर्गद्वित- 
की रक्षा, यह काम सघोंके द्वारा अच्छे होते हैं। यदि मजदूर 
समझें कि वह प्रथक्‌ प्रथक रहकर मिल मालिकोंके सामने 
ठद्दर सकेंगे तो यह उनकी भूल होगी। सम्मिलित रहनेमें द्वी 
उनकी भलाई हे। इसी प्रकार विचारोंका प्रचार भो समितियाँ 
अच्छा कर सकती हैं। समिति बनानेमें कोई रोक न होनी 
चाहिये। रजिस्टरीके ऐसे नियम तो राज़को बनाने द्वी चाहिये, 
जिनसे समितियोंके सदस्योंके द्वितोंकी रक्षा हो, पर उनके 
भीतरी प्रबन्धरें हस्तक्षेप करना अनुचित है । एक बात साफ 
है। स्वाधीनता वद्दीतक है जहाँत5 उसका दुरुपयोग 
नहीं होता। मतका प्रचार करना एक बात हे, ऐसा 
काम करना दूसरी बात है जिससे राजके कतंठय- 
पालनमें बाधा पड़नेकी आशंझछा हो । यदि कोई संस्था 
सकौरको उलटनेऊर लिये शम्रसंग्रह करना चाहे तो उसको 
इस बातकी आशा नहीं करनी चाहिये कि राज उसे स्वतन्त्र 
रहने देगा । पर यदि कोई समिति यह प्रचार करतो है कि 
इस सकोौरको निकाल देना चाहिये या शासनपद्ध तको बदल 
देना चाहिये तो उसे न छेड़ना चाहिये। यदि शासन अच्छा 
है तो यह प्रचार निष्फल जायगा; यदि शापन बुरा हे तो 
विद्रोहों और क्रान्तियोंका इतिहाप बतलाता है. कि वह पलट 
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कर रहेगा, पशुबल उसे चिरायु नहीं बना सकता | 

धार्मिक स्वतंत्रताका बहुत बड़ा महत्व है ! राजके संचालकों - 
का अपना विश्वास कुछ भी हो. पर उनको घामिक बातों में 
तटस्थ रहना चाहिये। राजकी दृष्टिमे एकदेववादी, बहुरेव 
चादी, अनात्मवादी, ञ्रास्तिक, नास्तिक सब बराबर होने चाहिए । 
जो घर्मांचाय चाहें वह अपने तक या तपोबलमसे दूसरोंको प्रभात्रित 
करें, जिसके चित्त में किसी अदृश्य शक्तिपर विश्वास जमता दो 
वह उसको जिस नामते चाहे पुकारे और उसकी जैसे चाहे पूजा 
अर्चा करे । जिसको किसी ऐसी शक्तिकी सत्तः मान्य नहीं है चह 
मनही मन हँसाकरे या लोगोंकी मूखतापर रोया करे | पर जबतक 
सावजनिक शान्तिमं बाधा पड़नेकी नौबत नहीं आती तब तक 
राज़को इन विवादोंमे' पड़ने को आवश्यकता नहों है ! उमका 
काम यह देखना है कि किसीको अपने धामिक कृत्योंक 
सम्पादन तथा अपने घाम्मिक विचारोंके प्रचारमें बाधा नहीं 
पड़ती । 

किसी राजमें कद्ाँतक स्वतन्त्रता है, इसकी बड़ी कप्तोटो 
यह है कि वहाँ राजकी आलोचना करनेकाः कहाँतक अनुभति 
है। अच्छेसे अच्छे शासक भी आलोचनाको थोड़ा-बहुत 
नापसन्द करते हैं! वह यह भूल जाते हैं कि मनुष्य होनेसे 
उनसे भी भूल हो सकती है । खयाल यह होता हे कि जो मेरी 
आलोचना करता है बह मेरी नीयतपर आक्तषेप करता हैं। पर 
बात यह है कि जहाँ आलोचना न दहोगो वहाँ शासकोंकी स्वच्छ - 
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न्दता बढ़ती जायगी और उनसे भले भी बहुत होंगी। उनको 
यह तो पता चलेगा नहीं कि लोग क्‍या चाहने हैं, अपनी 
बुद्धेमें जेला आया कर बैठेंग . यदि कभी किसी मूले-मटकेने 
कुछ आपत्ति की तो उस कुचल डालनकी इच्छा होगी | फल्नत' 
भीतर हो भोतर अप्तनन्‍्तोष बढ़ेगा और एक दिन भयकर 
विस्फोट हांगा। अतः राजका हित इसीमें हैँ कि लोगोंको उप्त 
पर आक्षेप करनेमें, उसके कामोंमें दोष दिखलानेमें, किसी 
प्रकारकी रुकावट न हो | 


ब्योरेकी तो कई और बाते भी गिनायी जा सकती हैं, पर 
ये मुख्य हैं। यदि इनके विषयमे रोक टोक न हो तो व्यक्तिको 
स्वाधीन कह सकते हैं। इसका तात्पयय यह निकल्ञा कि स्वाधी- 
नता एक वस्तु नहीं, कई स्व॒तन्त्रताओं, कई अनुकूल परिस्थि- 
तियों का योगफल नि ] 


फिर भी कभी कभी राज ओर व्यक्तिका संघषं हो सकता 
है । राजकी अपनी प्रथक्‌ आत्मा न सही, पर वह समष्टि है और 
व्यक्ति व्यष्टि | यदि समष्टिके नामपर राजके अधिकारी व्यक्तिको 
किसी स्वतन्त्रता पर आधात करें तो उस समय उसे न्यायाक्नय- 
की शरणमे जाकर अपने ओर राजके बीचमें निणय करानेका 
अधिकार होना चाहिये | न्यायालय कृवत्ञ दो व्यक्तियोंके बीच- 
में ही पंचायत नहीं करते, उन्हें राज और व्यक्तिके बीचमें भी 
पंच बनना होगा। उनको यह निणय करना होगा कि जो 
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आज्ञा व्यक्तिको दी गयी है वह दी जा सकती भी थी या नहों, 
राज्को वेसी आज्ञा देनका अधिकार था भी या नहीं! अवश्य 
ही न्यायालय कानूनका आश्रय लेंगे, पर उनको कानूनकी व्यापक 
ब्याख्या करनी पड़ेगी जा सकोरी आज्ञा मनुष्यके नेसगिक 
हक़ोंको रोंदती है वह अवैध, राजकी अधिकारसीमाके बाहर, 
अथन अमान्य है , 

इस प्रकारका निष्पक्ष निशय न्यायालय तभी कर सकते हैं, 
जब बह सकाोरके अधीन न हों । यदि न्‍्यायाघीशोंकी पदोन्नति, 
वेतनवृद्धि आदि सकॉरको खुश रखने पर निभर हैं तो वह 
निष्पक्ष न्याय नहीं कर सकते ! सामान्यतः ऐसा ही होना 
चाहिये कि जबतक किसी न्यायाधीश पर बेइमानी या राजद्रोह 
या कोई दूसरा इसी प्रकारका आरोप प्रमाणित न हो जाय या 
वह किसी आधिव्याधिके कारण काम करनेके अ्रयोग्य न दो 
जाय तबतऊ वह पेंशनके बयके पहिले हटाया न जा सके। 
ऊपर “सामान्यतः कहनेका विशेष तात्पय हे । न्‍्यायालयोंको भी 
समयकी गतिक अनुसार चलना चाहिये | यदि देशमे' आथिक 
या राजनीतिक क्रान्ति हुई है, समाजकी व्यवस्था नये विचारोंके 
आधार पर हो रही है तो न्‍न्यायालयका कतेठ्य हे कि इस नयी 
परिस्थितिकों सामने रखकर क़ानूनकी व्य!ख्या करे। यदि 
न्यायाधीश अपने पदका दुरुपयोग करके पुरानी व्यवस्थाको 
कायम रखनेका प्रयत्न करेगा तो उसे हटानेका प्रबन्ध करना 
सवथा न्याय्य होगा । न्याय किन्हीं ऐसे नियमोंका नाम नहीं है 
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जो सदाके लिये आकाशसे टपक पढ़े हैं। समय समय पर अपने 
ज्ञान और संस्कृतिके अनुसार मनुष्य समाज आपसके सम्बन्धों- 
के विषयमें एक मर्य्यादा बना लेता हे। बस इस मय्यांदाकी 
अनुकूलता न्याय, प्रतिकूलता अन्याय हे । 


९ 


सवाधीनता 


( ख ) अनुकूल शासनव्यवस्था 

पिछले अध्यायमें जिन स्वतन्त्रताओंका उल्लेख किया गया हे 
उनकी, और दूसरी स्वतन्त्रताओंकी जो अनुक्त रह गयी हों,रक्षा- 
के लिये राजके भीतर शासनकी व्यवस्थामें भी कुछ खास बाते 
होनी चाहिये । यहाँ में इस शाख्राथको नहीं उठाना चाहता कि 
नरेश हो या न हो, हो तो उसके अधिकार ब्रिटेनकी भाँति 
परिसीमित हों या जापानकी भांति, पालिमेण्ट और शासक- 
मण्ठलमें ब्रिटेन जैसा सम्बन्ध हो या अमेरिका जैसा या 
स्विट्जरलैण्ड जैसा । यह सब प्रश्न महत्त्व रखते हैं. पर यहां 
उनके सम्बन्धमें विचार करनेका स्थल नहीं है। सकारका रूप 
कैसा भी हो, कुछ बातें नितान्त आवश्यक हैं । उनकी ओर इस 
अध्यायमें संकेत होगा ! इसके साथ ही हम शासनपद्धतिके 
प्रश्न की ओर बिल्कुल उदासीन नहों रह सकते । इस सम्बन्धमें 
भी समासेन थोड़ासा विचार करना ही होगा | 
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पहिली आवश्यक बात यद्द है कि शासन बहुत केन्द्रीभूत 
न होना चाहिये | सब अधिकार एक ही जगह जमा न होने 
चाहिये । इसका अथ यह है कि सब ऊतठ्य एक ही जगह जमा 
न होने चाहियें | कामके अन्तिम नियन्त्रण और नीति नि्षारण- 
का स्वत्व सकोरको रहे पर स्थानीय स्वायत्त शासनका विस्तार 
दोना चाहिये | म्युनिसिपल और डिस्ट्रिक्ट बोड जैसी संग्थाओं - 
की संख्या बढ़नी चाहिय और उनकी जिम्मेदारी भी बढ़नी 
चाहिये। इससे कई लाभ होते है। लोग स्थानीय प्रश्नों+ 
सम्बन्ध में अधिक जानकारी रखते हैं और उनमें अभिरुचि भी 
अधिक रखते है इसलिये स्थानीय शासन तो स्वायत्त ही होना 
चाहिये। स्थानीय रागद्व प5 कारण खराबियां भी होती है 
इनमें उल्लक कर लोग काम बिगाड़ डालते है !' इस ओर राज्ञकां 
कड़ी दृष्टि रखनी होगी, परन्तु स्वायत्त शासन ही अधिकारों ऊके 
उपभोग और कतंव्योंके पालनकी पाठशाला है। जनता ऐसी 
संस्थाओं द्वारा स्वतन्त्रताकरा मूल्य सीखती है. और यदि स्वतं- 
त्रता पर आघात होता है तो इस आक्रमणका विरोध करना 
सीखती है। यह शिक्षा उस अवस्थामें भी क्राम आती हे जब 
राजकी ओर से स्वतंत्रता घटानका प्रयास होता है। यदि एक ही 
हाथमें नीचे ते ऊपर तक परे शासनकी डोर रहेगी तो उसकी 
शक्ति बहुत बढ़ जायगी और उसके शआ्राक्रमणोंको पहिचानना 
आओऔर उनका सामना करना बहुत कठिन द्वो ज्ञायगा | इसी 
अकार बड़े देशों प्रादेशिक या आन्तीय शासन संध्थाएं होनी 
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चाहिये और उनका अधिकारक्तेत्र काफ़ो विस्तृत होना चाहिये । 
दायित्व ही चरित्रके उदात्त गुणोंको उभारता है। शांसनके 
दायित्वमें जितने ही अधिक मनुष्य किसी न किसी रूपमें सम्मि- 
लित किये जा सकेंगे उतना ही उस समाजमें चरित्रका उत्कषे 
बढ़ेगा और स्बतन्त्रतापर प्रहार होना कठिन होगा। जितना हो 
अधिकार थोड़ेसे हाथोंमें रक्खा जायगा उतना ही उसका छिन 
जाना सुगम होगा । 

इसी न्‍्यायस यह भी सिद्ध होता हे कि शासनपद्धतिका 
ब्योरा कुछ भी हो, पर उसे लोकतन्त्रात्मक होना चाहिये । 
शासकोंको समय समय पर बदलते रहना चाहिये और उनके 
लिये प्रजाकोी तुष्ट करना आवश्यक द्वोना चाहिये। शापिताऊे 
हाथमें अपने शासकांकों चुनने ओर उनपर अविश्वास उत्पन्न 
होनपर प्रथक्‌ करनेका अधिकार होना चाहिये। जनताको यह 
प्रतीत होना चाहिये कि यह शासक इश्वरके नायब नहीं हैं, न 
इनको हमारे ऊपर शासन करनेका कोई नेसगिक हक़ है, इनका 
शासक रहना न रहना हमारे ऊपर निरभ८ हैं। इस विश्वाससे 
लोगोंका आत्मविश्वास बढ़ता है और बह स्वाधीनताकी क़॒द्र 
करते हैं । 

परन्तु इसका यहद्द तात्पय नहीं है कि आाज कल्की लोकतन्त्र 
पद्घतियां किसी भी अथंमें आदश हैं। किसी भी समयमें 
शासन हँसी खेल नहीं होता । आजकल तो यह काम और भी 
कठिन द्वो गया है | ज्ञान और घेय्य, अनुभव और शौय्यकी 
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शासकम बहुत बड़ी मात्रा चाहिये । उसका चरित्र बलवान द्वोना 
चाहिये. क्योंकि पदे पद प्रलोभन सामन आते है! इसलिये 
सबत्रका यह काम नहीं सौंपा जा सकता | समाज्ञ3र जो बड़ी दी 
शुद्ध बुदिधवाले मनुष्य हों उनपर ही यह बोक डालना 
चादिये | जिन्हांव कम्मएणा अपने लॉकसग्रह भाव ओर लाक- 
सेवा योग्यताको प्रमाणित किया है वहा शास 5 द्वानक पात्र हैं । 
झाज जो लोग किसो चुनावऊ* लिये खड़े होते हैं उनमें ओर 
चुननेवालाव' याग्यताहझा कोई भेद नददों हांता, यह ठोक नहीं । 
चुननका अधिकार तो बहुत लोगोंकों हाना चाहिये, पर चुत 
जाने योग्य थोड़े ही द्वोते हैं | 

भारतकी वरणव्यवस्थाने एक अच्छा प्रबन्ध किया था। त्रिवर्ण- 
में भोतिक सम्पत्ति और प्रतिष्ठाका बैँटवारा एक जिशेष नीतिऊ 
अनुसार किया गया था । वैश्यक पास सम्पत्ति थों पर न अधि- 
कार था न सम्मान,क्षत्रियके पास अधिकार था लेकिन न अधिक 
धन था न अधिक सम्मान, ब्राह्मण॒के पास सम्मान था, परन्तु न 
धन था न शासनाधिकार । आज कलके समाजमें यह बड़ा दोष 
है कि एक ही व्यक्ति घन, शासनाधिकार ओर प्रतिष्ठाका उप- 
भोग करता है। इससे दूसरोंको दवानकी उसको सामथ्य बढ़ 
जाती है| आज कल पुरानी पद्धतिकोी ठीक ठीक नकल तो नहीं 
की जा सकती, न अक़लातूनको रायका ही पूरा पूरा पान्नन हो 
सकता है, परन्तु राजका सम्बालन तभो ठोक दोगा जब शासन 
करना रुपया कमानेका द्वार न बन जाय । जा शाप्षक हैं उनको. 
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आवश्यकताओंकी पूति होनी चाहिये, पर इस पद्पर यथा 
सम्भव योग्य, अनुभवी, निःस्वा्थ और तपस्वी लोगोंको द्वी 
चुनना चाहिये। चुनावके लिये भी ऐसे तरीक़े निकालने होंगे 
जिनसे ऐसे लोग चुने जायें क्योंकि ऐसे लोग स्वयं अपने लिये 
वोट माँगते फिरेंगे इसकी कम दी सम्भावना हे। 
शासकों के चुननेका चाहे जो उपाय किया जाय, परन्तु यह 
परमावश्यक हे कि उनको यद्द बात भूलने न पाये कि वह्द 
प्रजाके सामने दायी हैं। इसका यद्दी उपाय है कि उनको कुछ 
कुछ समयके बाद जनताके सामने आना पड़े और जनताको 
यह अधिकार द्वो कि उन्हें बदल सके । ऐसा न द्ोना चाहिये 
कि नित्य छोटी-छोटी सी बातपर शासक बदल दिये जायें पर 
यह रपष्ट होना चाहिये कि उनका काम अच्छा है या बुरा इसका 
अन्तिम निणय शासित ही कर सकते हैं। ऐसी ही अबस्थामें 
व्यक्ति राजके कार्मोंका दायित्व अपने ऊपर ले सकता है । उसको 
अपने शास कोंको चुननेका अधिकार है और काम ठीक न होने- 
पर प्रथक्‌ करनेका अधिकार है | यदि वह इस अधिकारसे काम 
नहीं लेटा तो इसका यही अथ हो सकता है कि वह शासकों के 
कामसे सन्‍्तुष्ट है ओर उनका समथन करता हे, अतः उनके 
कार्मोकी जिम्मेदारी स्वयं ओढ़नेको तैयार हे। अनुत्तरदायी 
शासन पद्धति अच्छेसे अच्छे शासकॉकी (बुद्घिको अधिकार- 
मदक नशेमें चूर करके अष्ट कर सकती है | [अपने शासकोंको 
बेढ गाम छोड़ देना, चाहे वह कितने ही भले क्‍यों न द्वों, अपने 
ब्ण्य 
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पाँवमें आप कुल्हाड़ी मारनेक बराबर है । 

नोट--एक ओर चीज है जो मेरी सममर्मे व्यक्तिकी स्वाघोनताकी 
बाघक है । वह है पूर्ण प्रभु राजोंका अस्तित्व । अभीतक इस ओर 
विद्दानोंका ध्यान नहीं गया था । ऐसा समझा जाता था कि राजकी 
शोभा इसी बातमें है कि वह पूर्ण प्रभु, पूणतया स्वाधीन हो ओर 
व्यक्तिका गौरव भी ऐसे ही राजका नागरिक होनेमें माना जाता था । 
एक राजका दूसरे राजके, एक राष्ट्रका दूपरे राष्ट्र्के, एक देशका दूसरे 
देशके अधीन होना केवल लज्जाको बात हा नहीं हे। शोषण 
शोषक और शोषित दोनोंको तबाह करता हैं ओर उससे उत्पन्न 
हुए दोष-साम्राज्यशाही, कलह, अशान्ति--मनुश्य समाजमात्रको खराब 
करनेवाले हैं। जो ऊपरसे तटस्थ रहता है, उसपर भी इनका कुप्रभाव्र 
पड़ता है। परन्तु एथक-एथक पूर्ण स्व॒तन्त्र राजोंका होना भो उन्नतिका 
साधक नहीं है । प्रत्येक राजको अपने एथक हितको सेभालनेमें दूसरेके 
हितोंको क्षत करना पड़ेगा। यह हो ही नहीं सकता कि कभी न 
कभी हित और स्वार्थ न टकराये । परिणाम यह होता है कि राजोंकी 
वेदेशिक नीति नागरिकोंके स्वत्वॉपर कुछ न कुछ आघात अवश्य करती 
हैं। युद्धकालमें तो स्वाधीनताका प्रायः लोप ही हो जाता हे । 
युदधकी तेयारीके बहानेसे शासक प्रजाके बहुतसे अ्धिकारोंकों थोड़ा- 
बहुत दबा लेते हैं । यदि कोई व्यक्तिकी स्वाधीनताके नामपर आपत्ति 
करता है तो वह राजद्रोही या देशद्रोही कहकर ठुकरा दिया जाता है । 
राष्ट्रीयाकी मोहक मद्रा पिज्ञाकर चतुर शासक जनतासे जो चाहते 
हैं करा लेते हैं। इसीसे किसीने कहा है कि राष्ट्रीय आजकलकी 
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सभ्यताका एक रोग है। इस रोगका परिणाम आज हमारे सामने 
है। विज्ञानकी शक्ति नरसंहारमें लगायी जा रही है । मनुष्य समाज 
महाया दवीयके द्वारा आत्महत्याकी तेयारी कर रहा है । 

अब कुछ लोग यह समभने लगे हैं कि इसका एक उपाय यह 
है कि स्वतन्त्र, प्रभु, राजोंका अस्तित्व मिटा दिया जाय । न एक 
राज दूसरेके अधीन रहे, न दूसरेसे एथक्‌। सब राजोंका एक संघ 
हो। वह प्रथ्वीका वास्तविक शासक हो। युद्धका कोई अवकाश 
न रह जाय । 

यह चित्र अपूर्ण हे। इसका भरते समय “राज'की व्याख्या कुछ 
ओर भाँति करनी होगी, ताकि जा जनसप्तुदाय आज किसी ऐसे राजके 
अन्तगंत हैं जिसमें वह असन्‍्तुष्ट हें वह भी भावी संघमें स्थान पा 
सके । संघ वस्तुतः राजोंका नहीं मनुष्यमात्रका होना चाहिये। यह 
संघ प्रथ्वीका, एथ्वीकी सारी वानस्पतिक ओर खनिज विभूतिका, 
स्वामी होगा। प्रथ्वीपर जो कुछ उत्पन्न होता या बनाया जाता 
है वह किसी एक देशके निवासियोंके नहीं वरन्‌ मलुप्यमात्रके उप- 
भोगकी सामग्री होगा । उस समय वेदेशिक नीति या राष्ट्रीयता या 
देशसेवाका कोई प्रश्न ही नहीं होगा ; मनुष्य विश्वका नागरिक 
होगा । उस दुशाम्में उसकी नंसगिक स्व॒तन्त्रताओं पर के बहुतसे 
बन्धन कट जायेंगे ओर उसकी स्वाधीनता उसी परिमाणमें बढ़ जायगी । 


५० 
स्वाधीनता 


( गे ) अनुकूल सामाजिक और आर्थिक व्यवस्था 

स्वाधीनताके उपभोगके लिये सामाजिक ब्यवस्थामें भी कुछ 
विशेषता होनी चादहिये । में पहले कह आया हूँ कि समाजमें 
कोई ऐसा वर्ग न होना चाहिये जिसको विशेष अधिकार प्राप्त 
हों। वहां तो मेरा लक्ष्य राजनीतिक विशेषाधिकारोंकी ओर था 
परन्तु वही दोष झऋाथिक और सामाजिक विशेषाधिकारोंमें भी 
है। अमुक वर्ग या जातिके लोग जमीन मोल न ले सके या 
आमुक मुधल्लेम न बस सके या अमुक व्यवसाय न कर सकें, 
कुए से पानी न भर सके, सावजनिक स्थानोंमें दूसरोंके साथ न 
बैठ सके, दूस रोंको छू न सकें, इत्यादि ऐसी बातें हैं जो कुछ 
लोगोंको विशेष अधिकार देती हैं और बहुतसे लोगोंको सामान्य 
मैस्गिक मानव &धिकारोंसे वंचित रख्रदी हैं । ऐसी विषमतासे 
दोनोंका पतन होता है ! जो ऊँचा बना फिरता हैं वह अधि- 
कारोंको तो याद रखता है, पर कतंव्योंको भुल जाता है, फलतः 
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उसमें वह विशेष गुण रह हो नहों जाते जिनके कारण पहिले 
कभी उप्तके पूवजोंने वह अधिकार प्राप्त किये थे। जो नीचा 
समभा जाता है वह निरधिकार जीवनको नीरस पाता है और 
तमोमयी प्रवृत्तियोंकी मूर्ति बन जाता है। एक और भूठा अभि- 
मान, दूसरी ओर जाय -दोनों धिलकृर समाजको नावको 
डुबा देते हैं। इसलिये राजके जोवनको सुचारुरूपपे चलानेके 
लिये समाजमें समता-त्रराबरी-डोनी चाहिये । 

समताका बाच्याथें समझना आवश्यक है। सब मनुष्य 
जन्मना बराबर नहीं हें। शारीरिक ओर मानविक बलोंमें, 
योग्यताओंमें बहुत बढ़ा भेद है। जो काम एक कर सकता है 
उसे दूसरा कदापि नहीं कर सकता । आज 5ज जहाँ एक ओर 
भूठो विषभता है, वहाँ दूसरी ओर क्त्रिम समता भी हे। एक 
ओर तो यह व्यवस्था है कि कुछ लोग क्रिप्ती कुज्ञ या जाति 
विशेषय जन्म लेने मात्रसे ऊंचे अधिकार ओर प्रतिष्ठा, पद, 
इत्यादिके भाजन सममे जाते हैं और दूसरे बेचारे जन्मदोषके 
कारण सुखसे रहनेके भी पात्र नहीं खमभे जाते | दूसरी ओर 
ऐसा मान लिया जाता है हि सभी लाग राजव्यवस्था जैसे गृढ़ 
प्रश्चके पण्डित हैं। अतः सभो लोगोंको न केवल मत देनेका 
बरन्‌ व्यवस्थापक संस्थाओंके लिये चुने जानेका अधिकार है । 

यह दोनो बातें कृत्रिम हैं ओर समाजके लिये हानिकारक 
हैं । जो सहज स्वाभाविक भेद है वह मिट नहीं सकता | उसके 
अस्तित्वको मानकर जो जिस योग्य हो उप्रको वह काम देना 
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चाहिये । बराबरीका ठीक अथ है अवसरकी बराबरी । जिसमें 
जैसी योग्यता द्वो उसको उस योग्यताको प्रस्कृटित करनेका अब- 
सर मिलना चाहिये। ऐसा न हो कि कोई जीवनके घुड़दौड़में 
दौड़नसे ही रोक दिया जाय । सब अपनी अपनी योग्यताकी 
परीक्षा कर लें, फिर जो जिस कामके योग्य हो उसमें लग जाय । 
ऐसी व्यवस्था न होनेसे जो जिस कामके योग्य होता है उसको 
वह काम नहीं मित्रता, कामको जैसा मनुष्य चाहिये बेसा मनुष्य 
नहीं मिलता । उभयत: समाजकी क्षति होती है । 

इस भाव मिटानेकी बहुत बड़ी आवश्यकता है कि कोई 
काम ऊंचा, कोई नीचा, या यों कहिये कि किसी कामका करने- 
बाला ऊ चा, किसीका करनेवाला नीचा है । सब कामोंके लिये 
एकसी शारीरिक या मानसिक योग्यता नहीं चाहिये; सबके 
करनेके लिये तैयार द्वोनेमें एकसा समय या श्रम नहीं लगता; 
सबके द्वारा समाजकी एकसी सेवा नहीं होती, इस लिय तारतम्य 
है और रहेगा | मजदूरी. वेटन, सम्मान आदिके रूपमे' सबको 
एकसा पुरस्कार नहों मल सकता। परन्तु जो भी अपने परि- 
अश्रमकी कमाई खाता हैं, जो भी सामाजिक उपयोगता काम 
करता है वह नीच नहीं है। चतुर धोबी बननकी अपेक्षा 
विज्ञानका अध्यापक बनना अधिक कठिन है और सबका काम 
नहीं है । अध्यापक अपनी शिक्षास और आविष्कारोंसे लाखों, 
करोड़ों मनुष्योंका उप्कार कर सकता है परन्तु धोबीका क्षेत्र 
छोटा है | ले ग घोबीको भुल सकते हैं पर अध्यापकका नाम 
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अमर हो सकता है | इसलिये समाजमें अध्यापकका बड़ा माना 
जाना अस्वाभाविक नहीं प्रत्युत सबेथा उचित है । परन्तु धोबी 
का जीवन निनन्‍्य नहीं है | अपने जीवनके आरम्भमे हर लड़के 
को इस बातका अवसर मिलना चाहिये कि वह देख ले कि 
उससे  घोबीकी योग्यता है या अध्यापक को । धोबीके बच्चेको 
धोबी ही रहनेपर विवश करके समाज कई अच्छे अ्रध्यापकोंको 
खतरो बैठता है । जबतक कार्मोंके विषयमे' ऊँच नीचका भाव 
बना रहेगा तबतक पूरी पूरी सामाजिक समता नहीं कायम 
हो सकती | 

परन्तु राजनीतिक और सामाजिक समता पर्याप्त नहीं है। 
यूरोपके कई देशोमें इस प्रकारकी समता है । यदि हृबशियोंकी 
झोरसे अँख मोड़ ली जाय तो अमेरिकाके संयुक्त राजमें ऐवी 
विषमताके निराकरणामें बहुत ही उन्नति हुई है। किसी जाति 
या कुल्ञके लिये किसी व्यवस!यका द्वार बन्द नहीं है, विद्या- 
ल्योंमें पढ़नेका सबको हक़ है । चुनने ओर चुने जानेऊके लिये 
जाब्तेस किसीके लिये कोई रोक नहीं द्वे । परन्तु यह सब 
दोनेपर भी अमेरिक्म स्वधीनता नहीं हे। कुछ लोगों +# 
द्ाथर्म फिर भी ज्यादा अधिकार आ जायेंगे । 

जहां और बातोंमें विषमता मिटानेकी आवश्यकता है वहाँ 
थ्राथिक विषमता भी मिटानी होगी | आर्थिक समताका अथे 
अवसर की बराबरी” मात्र नहीं हे। ऐसी बराबरी तो एक 
प्रकारसे बहुत लोगोंको अब भी प्राप्त हे। वह चाहे जिस 
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पेशेमं जा खकते हैं और अपनी योग्यताकी परीक्षा कर सकते 
हैं। समताका अथ् यह भी नहीं है कि सबको एकसा पुरस्कार 
मिले । सच्ची आथिक समता इस बातमें है € कोई अपनी 
आधिक शक्तिके द्वारा किप्री दूसरेको अपनों स्वार्थ साधनाका 
ओज़ार न बना सके ओर प्रत्येक ऐसे मनुष्यको जो परिश्रम 
करनेको तैयार है आवश्यक्रताओंकी पूर्ति हो । इस सम्बन्धमें 
काफी विचार करनेके बाद में इस परिणाम पर पहुँचा हूं कि 
सच्ची समताके लिये यह आवश्यक है कि सभो देशोॉमें 
समाजवादो ढंगकी व्यवस्था क़्ायम को जाय । 
रुपयेको ऐसी शक्ति हे कि उसके आगे और सभो शक्तियाँ 
ऊुछ जातो हैं। पेसेवाले वैज्ञानिकोंको, लेखरोंको, कवियोंको, 
अन्थकारोंको, अध्यापकोंको, धम्मांचाय्योंक्रो खरीदते हैं। बड़े- 
बडे सरकारी कमचारी, राष्ट्रोके मन्त्रिगण ओर राष्ट्रतति, राजा- 
महाराजा, राजनीतिक दलांके नेता, उनके इशारोंपर काम 
करते हे । धनिक लोग आप पीछे रहते हैं, उनको कठपुतलियाँ 
काम करती हैं, यश अपयश लेती हैं! धनिक जब चाहते हैं तब 
लड़ाई छिड़तो हे, जब चाहते हैं तव बन्द होती है | यह घन 
कैसे जमा होता है इस प्रश्नपर यहां विचार नहों हो सकता | 
जिन लोगोंको इसका शौक़ हो वह समाजवादका गहिरा 
अध्ययन करें । इतना तो सबके प्रत्यक्ष अनुभव है कि बड़ी 
जायदादें अपने निजी मस्तिष५$ ओर शरोरक श्रमसे नहीं 
पैदा की जातीं | कोई मनुष्य श्रपनी गाढ़ी कमाईमेंसे थोड़ा-थोड़ा 
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चचाकर जितना मरनेके दिनतक बटोर सकता है उससे कहीं 
अधिक कुछ लोग घंटे आध घंटेके सद्टे में कमा लेते हैं । जो 
एक आदमीका जेब काटता है बह जेल जाता है; जो हजारोंके 
जेब एक साथ काटता है वह नगरसेठ कहलाता है। करोड़ों 
रुपयेका व्यवसाय हो रहा है परन्तु उप्तका उद्दे श्य समाजका 
नहीं प्रत्युत थोड़ेसे व्यक्तियोंका हित है। कल-कारखाने खुले 
हैं, पण्य& तैयार हो रहे हैं, परन्तु इसलिये नहीं कि लोगोंकी 
आवश्यकताकों पूति हो वरन इसलिये कि थोड़ेसे लोगोंकों 
लाभ हो। बाज़ारमे कपड़ा भरा है पर लाखों आदमी नंगे 
घूमते हैं, लाखों बच्चे-बूढ़े सदींमें ठिठुरकर मर जाते हैं। 
मुसीबत यह है कि जो धन इस श्रकार जमा किया जाता है 
वह भोगमात्रकी सामग्री नहों होता, परन्तु पूंजोके रूपमें 
प्रजनक धन बनता है, और घन उत्पन्न करनेके काममें 
आता है। जो पूंजीपति हे वह अपनी प्ूजीके अनुपातसे 
हज़ारों, लाखों मनुष्योंकी मानस ओर शारीरिक शक्तियोंका 
अपने स्वाथके लिये उपयोग करता है। उसके अधीन काम 
करनेवालोंका श्रम ही उसके जेब भरता है, पर श्रमिक अपना 

७ परय उस भोग्य वस्त॒को कहते हैं जो मनुप्यकी किसी 
अवश्यकताकी पूति करती हो, पूणतया या अशतः मनुष्यके 
श्रमसे तेयारकी गयी हो ओर जो अपने व्यवहारमें न लायी जाकर 
इसी प्रकारकी दूसरी वस्तुओंके बदले दी जाती हो। मोटे तौरसे परय 
"वह वस्तु है जो बाजारमें बिकती है । 


शक. 


श्य्र स्वाधोनता 


पूरा पारिश्रप्तिक नहीं पाता, उसे पेट भरनेको मिल जाय यही 
बहत है। उसके लिये सम्भव नहीं है कि पृ जीपतिके मुक़ा- 
बिलेमें टिक सके क्‍योंकि वह तो लाभ न द्ोोनेपर भी अपने 
संचित कोषसे काम चला सकता है. पर यह और इसके बाल- 
बनचे तो भूखे मरन लगते हैं। आज संगठनके द्वारा श्रमिर्का- 
की दशा पहिलेस कुछ सुधरी है फिर भी यह विचित्र बात 
बनी हुई है क्रिजो श्रम करता है वह विपन्न रहता है, जो 
श्रम नहीं करता वह सम्पन्न है। फिर एक दूसरी मुसीबत 
भी हे। यदि यह मान लिया ज्ञाय कि पूजी बटोरनेमें जिस 
कुटिल बुद्धिसे काम लिया जाता है वह भी एक पभ्रकारकी 
योग्यता है, जिसका पुरस्कार मित्रना ही चाहिए तब भी यह 
तो अन्याय प्रतीत होता है कि पुरस्कार कई पीढ़ियोंतक चला 
जाय | कोई व्यक्ति इसलिये अध्यापक या सेनापति नहीं बनाया 
जाता कि उसका बाप अध्यापक या सेनापति था, फिर पिताकी 
कमायी हुईं सारी सम्पत्ति बेटेको क्यों ज्यों की त्यों मिल जाय ? 
यह फिर भी स्मरण रखना चाहिये कि सम्पत्ति केवत्त भोगका 
साधन नहीं है | यदि इतना ही द्ोता तो सनन्‍्तोष कर लिया' 
जाता । सम्पत्ति भोगसे बढ़कर शोषण का, दूसरे मनुष्यों 
सुख-दुख पर अधिकार रखनेका, दूसरोंको अपनी स्वाथ सिद्धिके 
उपकरण बनानका, बड़ा साधन है। सम्पत्तिके द्वारा कुल 
खत्रीकी लज्ञा, विद्वानकी विद्या, राजपुरुषोंकी शक्तिकी नकेल 
अपने हाथमें चाती है । 
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यदि बहुतोंको स्वतन्त्रता मुद्रीभर स्वाथियोंड्ी मर्जोपर नहीं 
छोड़ना है तो इस अवस्थाकों खतम करना होगा | पूजीको 
निजी अधिकारसे निकालकर समाजके हाथमें रखना होगा 
अथान उत्पादन. विनिमय और वितरणके मुख्य साधनोंकों 
निजी सम्पत्ति न रहने देना होगा । लोग अपनी अपनी योग्यता- 
के अनुसार पारिश्रमिक पावें और उसके भोगमें--खान-पहि नने 
पढ़न-लिखने, खेल तमाशे - लगावें, यह अनुचित नहीं है पर 
उसको शोषणका साधन न बना सके | समाज पूजीका मालिक 
हो और उससे लाभ उठावे यह भी उतना ही उचित है । कोई 
व्यक्ति अपनी सनन्‍्तानक लिये कितना छोड़ ज्ञाय इसपर भी 
नियन्त्रण होना चाहिये ! 

इस व्यवम्थास न तो बड़े व्यवसायोंके सद्चालनमें कोई 
वाधा पल्गी न छोटे व्यवसायों या कला-कौशलके मागमें कोई 
रुकावट पडेगी। कंबल इतना ही होगा कि जो लोग समाजको 
अपनी स्वाथसिद्थिका साधन बना लेते हैं, डनकी कुचेष्टाए' 
नि:सन्देह रुक जायेंगी। जो विभूति उनक पास जमा होती थी 
वह अब समाजकी सर्म्पात्त होगी और जन साधारणकी शिक्षा, 
स्वास्थ्योन्नति, मनोरव्म्न्नन इत्यादिमें लगायी जायगी । 

पूजीशाही व्यवस्था साधारणतः लोगोंके चरित्रकों बड़ा 
दुबल बना देती है । में कुछ नहीं हूँ, यह भाव होना ही बुरा है । 
भाग्य कहिये, प्रारब्ध कहिये, मनुष्यकी कुटिलता कहिये, कारण 
चाहे जो हो, उसने एक ऐसी परिस्थिति उत्पन्न कर दी हैं 
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जिसने हमको चारों ओरसे जकड़ लिया है । लाख सिर भारने- 
पर भी इस बन्धनको तोड़ना या ढीला करना असम्भव है । 
अतः इससे सिर टकराना ठप्रथ है । अतः हम भी अपनेको इसी 
सांचेमें क्यों न ढालें। जब इमानदारी, न्याय, धम्म, पराथका 
नाम लेना मूखता है, स्वारथंकी सिद्धि ही मनुष्यका चरमलक्ष्य है, 
यन केन प्रकारेण घन कमाना हो सुखका, अपनी उमंगोंको पूरा 
करनेका साधन है, दूसरोंके दितोंको कुचल डालना ही सफलता- 
की सीढ़ी है, तो सभी इसी ओर क्रुकेंगे। जिस समाजमें रुपये- 
की थेली द्वी सम्मानकी कुझ्ली होगी वर्हा उदात्त गुणोंको कौन 
पूछेगा। ? वहां तो घधनिकोंकी, घनकी पूजा होगी; जो लोग अपने 
चरित्र शो आत्मनिभरताको फेंक कर घनिकोंकी दबोरदारो ऋरना 
स्वीशार करेंगे वह रव॒यं भो घनोपाजन और मानोपाजन के 
माग पर चलने लगेंगे, उनकी उन्‍नति होगी; जो लक्ष्मीवाहनोंक 
सामन अपना सिर भ्ुकानेका तेयार न होंगे वह कुचल 
डाले जाय॑ंगे । 

ऐसी परिस्थिति सच्ची स्वाधीनताके लिये घातक है। 
धनिक वग अपने हिताझो जानता है । वह जिस आन्दोलनको, 
जिस विचारधाराको अपने अनुकूल सममेगा उपको अपने 
पैक्षोंसे पुष्ट करेगा; जिसको प्रतिकूत्त सममेगा उसको पेसोंके 
बलसे द्वानेका यत्न करेगा और यदि इससे काम नहीं ही 
चला तो राजशक्तिऊ्रे सदारेसे दमन करायेगा । इसलिये यह 
आवश्यक है कि इस व्यवस्थाका अन्त हो। किसीके पास 
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दूसरोंको शोषित करनेकी, दूसरोंको खरीद लेनेकी, शक्ति और 
अवसर न रहे, यही आथिक समता है और इसकी बडी आव- 
श्यकता है । 


११ 


तत्परताकी सोमा 


इ्युपान अपनी पुस्तक ल 'आँदिषिद्य ए ल” एता ( व्यक्ति 
ओर राज ) में लिया ४ कि व्यक्तिकी दुबलता और नीचताके 
कारण सभ्यताके सभो माग अवरुद्ध रहते हैं । भाषा तो सुननेमें 
कडी ई पर बात सच है। चाहे जिन संस्था, जिस संवटन को 
लिया जाय, अन्ततोगत्वा उसके अवयब व्यक्ति हो हैं। यदि 
अंगो बुरा है तो अज्ञोमें दोष अवश्य होगा । दोनोंमें अन्यान्या- 
श्रय है । अगीका दोष अ गोको दूषित बनाता है, इसी प्रकार 
अज्ञेका दोष अगोको दोषो बनाता है । अगी अर्थात्‌ राजको 
ठीक अवस्थामें रखनेके लिये जिन बातोंकी आवश्यकता है 
उनमेंसे कुछका उल्तेख पिछले तोन-चार अअध्यायोंमें हुमा है 
परन्तु कोई भी शापनपद्धति, कोई भो क़ानून, अपनेसे काम 
नहीं करता । उप्तसे काम लेनेवाले और लाभ उठानेवाले व्यक्त 
ही होते हैं| किसी अच्छी व्यवस्थाको क्रायम करना कठिन काम 
है पर उसको श्रक्ुण्ण बनाये रखना उससे कट्दीं कठिन काम हे । 
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में पहिले भी लिख आया हूँ कि स्वाधीनताका मूल्य सत- 
कता है । लोगोंको छोटो-छोटी बातों पर ध्यान रखना होगा। 
बचपनसे ही स्वाधीनताके महत्त्वका पाठ पढ़ाना होगा, बच- 
पनसे ही स्वतन्त्रताका अभ्यास कराना होगा। अपने अधि- 
कारोंका पूरा पूरा उपयोग करना होगा । जो लोग अपने नाग- 
रिक अधिकारोंसे काम लेनेके विषयमें उदासप्तीन हैं, जिनको 
थ्पन मताधिकारसे काम लेने या सकारी कुनीतिका विरोध 
करनेका शोक़ नहीं है, वह स्वाधीनताके पात्र नहीं हैं। यदि 
जनताका बड़ा अश ऐसा द्वी हे तो वहाँ स्वाघीनता अवश्य लुप्त 
हो जायगी | यदि किसी समाजमे अनुभवी, विद्वान, निर्लप 
मनुष्य शासनका दायित्व लेनेको, सावजनिक काम करनेको, 
तैयार नहीं होते तो उसकी अवनति अवश्यम्भावी है, क्योंकि 
शासन तो किसी न किसी प्रक्तर चलेगा ही, उसकी डोर स्वार्थी 
ल्ञोगोंके हाथोंमं चली जायगी | यदि स्वाधीनता वस्तुतः मूल्य- 
वान चीज़ है और उसकी रक्षा करनी है तो प्रत्येक व्यक्तिको 
नत्पर रहना पड़ेगा और अपनेको उसका रक्षक समझना पड़गा । 

स्वाधीनताकी रक्षामं कहाँतक तत्परताकी जाय ? दूषरे 
शब्दोंम, राजका सक्रिय विरोध कहद्ाँतक किया जाय ? तत्परताके 
लिये कोई सीमा नहीं निधारित हो सकती | स्वाधीनता स्वोयी 
नहीं जा सकती, इसलिये उसको बचानेके उपायमें सुस्ती नहीं 
की जा सकती । पत्रों और सभाअ्रोंके द्वारा राजकी आलोचना 
करनी होगी; ज्यवस्थापक सभाओ्रोंमें और चुनावके अवसरपर 
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शासकोंकी भूलोॉंको दिखलाना और उनको सुधरवाना, यदि 
आवश्यक ही हो जाय, तो शासकांको ही बदलवाना--यह 
सब तत्परताका अंग है । यह सब उपाय वेध हैं। यदि यह 
सम्भव न हो तो सकारकी आज्ञाको न मानना, आज्ञा भग 
करना भी उचित है। इसका दूखरा नाम असहयोग है । जो 
व्यक्ति इस प्रकार असहयोग करता है वह राजकी सारी बातोंसे 
असन्तुष्ट नहीं हे, कुछ बातोंको खराब समभता है, अतः शेष 
बातोंम॑ वह राजके अर्तित्वको मानता है ओर उसकी आज्ञाका 
पालन करता है । यूनानी दाशनिक सुक़रातन एथमराजकी 
अवज्ञा की ओर इसके दण्डमें राजकी ओरसे दिया गया 
विषका प्याला सहष पी लिया। लोग उनको बचा कर निकाल 
ले जाना चाहते थे, राजके अधिकारी भो पीछा न करते क्योंकि 
वह सुक़रातके साथ क़ानून बरतकर कुछ बहुत सुत्री नहीं थे 
पर सुक़रात न गये। उन्होंने कद्टा कि मैंने कतंव्यबुद्धिसे 
अवज्ञाकी है; यह भी मेरा कतठ्य है कि राजाज्ञाको शिरोधाय 
करके दण्ड सहन करूँ। भारतमें भी हजारों असदयोगियोंने 
असहयोग और सत्याग्रह किय', फिर अपनेको बचानेका प्रयत्न 
न करके हँसते खेलते सकोरी दण्डनीतिकों अपने ऊपर 
चलने दिया । 

पर कभी-कभी इसके भी आगे जानेकी आवश्यकृता पड़ 
सकती है । राज़का सारा क्रम इतना बिगड़ सकता दे कि 
छोटी छोटी मरम्मतसे काम न चले, आमूल उलट-फेरकी 
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जरूरत देख पड़े । ऐसे अवसर आये हैं। उस समय जिसको 
ऐसी प्रतीति ह्वो उसका कतंव्य है कि राजकी शुद्धिका प्रयास 
उठाये । यदि राजका चूड़ान्त संस्कार करना है, उसकी परिचा- 
लनपद्धति बदलनी है, तो शआ्रायोत्नन भो बेसा ही करना द्वोगा । 
अधिकारियोंकी ओरसे जैसा तीमघ्र विरोध होगा दूसरे 
ओझोरसे बेसी ही कड़ी आलोचना होगी | आनन्‍न्दोलनकी प्रगति 
दमनकी उऔग्मताके साथ बढ़ती हे । कभी-कभी क्रान्तिका उद्योग 
करना अधिकार ही नहीं कतव्य हो जाता है। सभ्य जगतके 
इतिहासमें शान्‍्त विकास युगोंके बीच-बीचमें जो क्रान्तिकाल 
आये हैं उनका बहुत बड़ा महत्व हे। शान्ति अच्छी चीज़ 
है। उसको प्राप्त करने और प्राप्त करनेके बाद क़ायम रखनेके 
लिये बहुत कुछ त्याग करना चाहिये ! परन्तु शान्ति तभीतक 
अच्छी है जबतक उससे मनुष्य जीवनके मूल लक्ष्योंकी सिद्धि 
हो; जो शान्ति नीचे गिशाती है उसको तो खत्म ही कर 
डालना चाहिये। श्मशानको शान्तिको दूर करनेके लिये जो 
अशान्ति, क्रान्ति मोल लेनी पड़े वह भी श्रेयरकर है । 

परन्तु यह भी निश्चित है कि कोई समझदार आदमी 
हल्कीसी बातपर इस प्रकार आगसे न खेलेगा | सभी अन्य 
उपायोंसे काम लेना चाहिये। जो शासक हैं उनके दृष्टिकोणको 
समभनेका प्रयत्न करना चाहिये, उनकी कठिनाइयोंपर विचार 
करना चाहिये। केवल अपनी बुद्धिके दुरभिमानमें जल्दीसे 


कोई ऐसा काम न ठान देना चाहिये जिसका तात्कालिक परि- 
९ 
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खाम सेकड़ों या दजारोंके सुख्तन-दुखपर पड़ सकता है। बहुत- 
सी बातोंम|ं सममोतेकी नीतिस काम लेना द्वी चाहिये, बहुमतके 
सामने कुक जाना ही चाहिये। परन्तु कोई ऐसा अवसर आा 
जाता है जब अपना चित्त यह कहता है कि राज मौलिक 
स्वत्वॉपर आघात करने जा रहा है, स्वाधीनताकी विनष्टि 
होने जा रही है। सम्भव है अब भी अपनी ही भूल हो, पर 
हमारे पास सत्यासत्य, उचितानुचितमें विवेक करनेके लिये 
अपनी बुद्धिक सिवाय कोई दूसरा साधन नहीं है । दस बार 
तौलें, यह ठीक है पर तुला हमारी बुद्धि ही है। इसीपर हम 
बेद और पुराण, इश्वर और जीव, न्याय और अन्याय, सबको 
तौक्षते हैं। जब विपुल विचारक पीछे भी हमारी बुद्धि 
राजके किसी काय्यकों या राजकी तत्कालीन व्यवस्थाको 
समीचीन न पाये फिर तो हमारे लिये इसके सिवाय कोई 
उपाय नहीं है कि बुद्धिका अनुसरण करें। सम्भव है हम 
ग़लती कर रहे हों परन्तु नेकनीयतीसे, सचाईसे, अपनी बुद्धिके 
अनुसार जो उचित प्रतीत हो उसका अनुगमन करना अच्छा 
है, दुबक्षतासे उसको छोड़ देना अच्छा नहीं । ज्ञान्की कमी 
क्षम्य हो सकती है, परन्तु स्वाथपरता और नैतिक कायरता 
अक्तम्य अपराध हैं। हममें बुद्ध और शंकर, ईसा और 
मुहम्मद जैसा ज्ञान *बर तपन हो, परन्तु उनके जीवनस 
इतना तो सीखना चाहिये ही कि कभी-कभी अच्छी बातको 
सोचने और कहने तथा करनेवाला अकेला होता हैं। जब 
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अमेरिकामें झाजसे लगभग सौ वष पहिले गुत्ञामो प्रथाको 
उठा देनेका आन्दोज्नन चला था उप समय विज्ियप लॉयड 
गेरिज़नने यह वाक्य कहे थे “मैं सत्यकों तरह रूखा और 
न्‍्यायकी भाँति अटल रहूंगा । इस सम्बन्धमें में नरमीके साथ 
न सोचना चाहता हूं. न बोलना चाहता हूँ, न लिखना चाहता 
हँ। नहों, नद्टों। तुम चाहा तो उस मनुष्यसे जिसके घरमें 
आग लगी हो नरपम्रोम शोर करनेको कद सकते हो; तुम चाहो 
तो उस पुरुषने जिसको पत्वोपर कोई बलात्कार करने जा 
रहा है, उसको नरमोके साथ छुड़ाने को कद सकते दो; 
तुम चाहो तो उप्त माताक्री जिसका बच्चा आगमें गिर पड़ा 
है, उसे नरमोसे निकालनेक्रो कह सकते हो, परन्तु इस काम 
(दासताकों बन्द करने ) में नरमी करनेके लिये मुझसे मत 
कहो। में रृढ हैं, में इधर-उधरको बात नहीं कारंगा, में क्षमा 
नहों करूगा। में परोछे नहीं हृटूगा। लोगोकोी मेरी बात 
सुननी पड़ेगो । लोगोंपें ऐसो जड़ता छायो हुई दे कि मूततियाँ 
भी अनने सिदासनां परसे ( घप्राकर) उद्जल पढ़े और 
प्रलयक्ा दिन जब कि मुर्दे भी जी उठते हैं निकट आ जाय ।?? 
जो मनुष्य अपन सिद्धात्तोंके लिये ऐवो लगन रथबता है 
वही सच्चा मनुष्य है, उसझे ही हाथोंमें मनुष्यको स्वाधीनता 
सुरक्षित रद्देगी । हम बहुत दिनोंसे सुनते झाये हैं -न्याययात्यथ! 
प्रविचलन्ति पदं न घोरा: -घोर पुरुष न्‍्याय्यववसे एक पद भी 
विचलित नहीं होते | इसका अथ यह है कि वद अन्याय पथ 
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पर, अपने क्षुद्र स्वार-साधनके पथ पर, अपनी हठ बनाये 
रखनेके लिये, झगड़ा मोल नहीं लेते । जो व्यक्ति अपने लिये 
कुछ नहीं चाहता वही समाजमें अन्याय, अनाचार, शोषण 

परतन्त्रता देखकर च्ुब्ध, अधोर, हो उठता है और लोकसं ग्रह- 
के लिये अपना सबस्व न्योछ्वावर कर सकता हैं। ऐसा हो मनुष्य 
सच्चा कम्मयोगी, निष्काम कर्मी हे। ऐसे ही मनुष्योंकी उत्कृष्ट 
बुद्धि और त्यागनिष्ठाने मनुष्य समाजम स्वाधीनताको बिलुप्न 
होनसे बचाये रक्खा है । 
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मेने सातवें अध्यायमें दिखलाया था कि मनुष्य अविद्यास 
अभिभूत होनेके कारण अपने वास्तविक रूपसे दूर पड़ गया हैं 
पर यह भीतरी आग बुमी नहीं है । वह्द स्वरूपके ज्ञानके लिये 
सदा भखा रहता है| 'असतो मा सद्ूगमय, तमसरो मा ज्योति- 
गंमय, भृत्योमाउस्रतद्भमय” एक ऐसी पुकार है जो प्रत्येक हृदय- 
से उठती रहती है | मेंने वहीं यह भी बतलाया था कि जिन 
संस्थाओं के द्वारा मनुष्य आत्मज्ञान प्राप्त करता है उनमें राजका 
भी ऊँचा स्थान है । परन्तु राज इस कामको प्रत्यक्षरूपसे नहीं 
करता । अफ़रल्ञातूनका यह स्वप्न कि शासकगण तपस्वी दाशं- 
निक हों. स्वप्न ही रह गया । विदेहसे राजा, श्रीकृष्णसे राज- 
पुरुष, विद्यारण्यसे अमात्य बहुत थोड़े होते हैं । परन्तु यदि 
राज अपने कतंव्योंका पालन करे तो वह सत्यकी अनुभूतिका 
प्रबल सहायक हो सकता है। 

जो बहुत €त्कृष्ट कोटिके अधिकारी हैं उनकी तो बात और 
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लोगोंसे भिन्न है। वह किसी भी अबस्थामें हों, आध्यात्मिर 
ज्ञानकी ओर उसी प्रकार आऊृष्ट होंगे जैसे लोहा चुम्बककी 
ओर खिंचता है| परन्तु साधारण मनुष्यके लिये यह बात लागू 
नहीं है । जो मनुष्य भूव-प्याससे मर रहा है, जो अपनो अखों- 
के सामने अपने बच्वोंको बिज्खते और तड़तते देखता है, जो 
पदे पदे ठोकर खाता है उनसे आत्मज्ञानकों बाव करना उसका 
मुँह चिढ़ाना है । नंगे भखे दलितांका उत्सग ओर संयमका 
पाठ पढ़ाना मनोविज्ञनको हँसी उड़ाना है। यद हो सता है 
कि ऐसे नि:सहाय लाग तोतेको भांति 'निबज्के बल राम' और 
पनिर्धनके धन राम? की रट लगाने लगे | यह तो बहुधा होता 
है कि चतुर राजपुरुष और घनिक धर्म्माध्यक्षोंकी अपने पेमेके 
बल पर खरीद कर निधनोंके असन्तोषक्ो रोकनेके लिये उनको 
परलोककी याद दिलवाया करते हैं । पर इस प्रकारका समहत्र 
तो अपने दुःखोंको थोड़ी देरके लिये भुत्ता देनके लिये नशा है । 
उससे जो एक प्रकारकी आत्मविस्म्नति होती हे बह उससे भिन्न 
नहीं है जो गॉजा पीनेवालेको कुछ देरके लिय्रे हो जातो है । उसमें 
आर सच्ची आध्यात्मिक उन्‍ततिमें आकाश पातातन्नका अन्तर है । 
प्राचीन कालसे आचाय्ये लोग सद्धमक्री शिक्षा देते आये हैं 
पर उसका प्रभाव थोड़ेसे व्यक्तियों पर हो पढ़ सका। इसका 
कारण यद्दी है कि समाजऊफ़ों व्यवस्था ठोक्च न थो। अनने 
आशिक, राजनीतिक ओर साम|जिक बन्चर्नाते छुटकारा पाने- 
का प्रयत्न इतना थक्मा डालता था कि और बातांको ओर चित्त 
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जाता ही न था। परन्तु यदि उन बातोंकी ओर ध्यान दिया 
जाय जिनकी ओर पिछले अध्यायोंमें संकेत हुआ है तो लोगोंको 
सांस लेनेका, सभ्य मनुष्योंकी भांति रहनेका, विचार करनेका 
अवकाश मिले । विचार करने, मनन करने से ही आध्यात्मिक 
प्रंथियोंके सुलमानेका मारग खुलता हे । 

एक और भी बात है। सुव्यवस्थित राजमें प्रलोभनोंमें 
पड़नेके, स्वार्थसिद्धिके, कटु प्रतिस्पर्धाके अवसर कम और 
निःस्वार्थ निष्काम रंवा, परार्थ चिन्तन और आत्मोत्सगेके 
अवसर अधिक होंगे । ऐसे लोगोंके उदाहरण बड़ी सख्यामें 
सामने होंगे अपनेको विराटम खो देन और इस प्रकार में--तृ- 
के भेदकों भुलानवा अभ्यास बढ़ेगा चित्तश्री वृत्ति भेदसे खिंच 
कर अभेदकी ओर अधिक जायगी । 

रवाधीनता, बन्धनमुक्तता, अत्माका स्वभाव हे। जितना 
दी स्वाधीनताके साथ रहनेका अवकाश मिलता है उतना ही 
अपना रवरूप अपन सामने आता है। स्वाधीन जीवनमें ही 
व्यक्तिका व्यक्तित्व खिलता हैं, अन्यथा वह दबा रहता है। 
अपने व्यक्तित्व+ पूरा खिल जाना दी कैवल्य है । 

राजका अ्रनुकूल परिस्थितियोंको उत्पन्न करके व्यक्तिको 
आत्मजझ्ञानकी पहली सीढ़ीपर खड़ा कर देना चाहिये। यही 
उसकी साथकता है। इसके आगे व्यक्तिका अपना अध्यव- 
साय दे। 


॥ इतिशम्‌ ॥ 


